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ನಿವೇದನೆ 


ಪಿಯರೆ 

ಆಧುನಿಕತೆಯು ಮನುಷ್ಯತ್ವಕ್ಕೆ ಸವಾಲಾಗಿರುವಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಹಾಡುಹಗಲೇ ಗಾಢಾಂಧಕಾರದಲ್ಲಿದ್ದಂತೆ ಅನಿಸುತ್ತಿದೆ. ಮುನ್ನಡೆ 
ಸಾಧಿಸುವ ಭರದಲ್ಲಿ ನಾವು ಮಾನವೀಯತೆಯನ್ನು ಹಿಂದೆ ತಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಈ ಸಡಗರದಿಂದ 
ನಾವು ಹೋಗುತ್ತಿರುವುದಾದರೂ ಎಲ್ಲಿಗೆ ಎಂಬುದರ ಕುರಿತು ಗಾಢವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುವ 
ಕ್ಷಣಗಳಿವು. 

ಸೀದಾಸಾದಾ ಮನುಷ್ಯರಿರುವ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ 
ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ರುರತುಷ್ಟ, ಬುದ್ಧ ಏಸು, ಪೈಗಂಬರ, ಬಸವಣ್ಣ, ಗುರುನಾನಕ 
ಮುಂತಾದ ಮಹಾನುಭಾವರ ಗುರಿಯೂ ಅದೇ ಆಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅಂಥ ಸಮಾಜ 
ಇಂದಿಗೂ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಲಿಲ್ಲ ! ಇಂದಿನ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಸಮಾಜದ ಕನಸು ಕಾಣುವುದೂ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲದಂತಾಗಿದೆ. 

ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಜಾಗತೀಕರಣವು ಎಲ್ಲ ಬಡರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡುವುದಲ್ಲದೆ ಎಲ್ಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳನ್ನು ಹೊಸಕಿ ಹಾಕುತ್ತಿದೆ. ತೃತೀಯ 
ಜಗತ್ತು ಬರಿ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ನಿರ್ಗತಿಕವಾಗುತ್ತಿಲ್ಲ; ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿಯೂ ನಿರ್ಗತಿಕ 
ವಾಗುತ್ತಿದೆ. ತೃತೀಯ ಜಗತ್ತಿನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಮೇಲೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಕ್ಯಾಕರಿಸಿ ಉಗುಳುತ್ತಿದೆ. ವಾತಾವರಣ ಎಷ್ಟೊಂದು ಹದಗೆಟ್ಟಿದೆ ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬ ಕೌಬಾಯ್‌ 
ಮುಂದೆ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುತ್ತ ಬಂದಿರುವ 
ಮಹಾತ್ಮರೆಲ್ಲ ಹುಚ್ಚರ ಹಾಗೆ ಕಾಣತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಯುದ್ಧಗಳು, ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳು, ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಳಕೆಯಾಗುತ್ತಿರುವ ವಿಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ, ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ವ್ಯಾಪಿಸಿದ 
ಕ್ರೌರ್ಯ ಹಾಗೂ ಜನಾಂಗ ದ್ವೇಷ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹಿಂದಿನ ಶಕ್ತಿಗಳಾಗಿವೆ. 
ಈ ರಾಕ್ಷಸೀ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮುಂದೆ ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಲಗುತ್ತಿದೆ. ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬುದು 
ಶತಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಬೆಳೆದು ಬಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನುಷ್ಯನ ಲೋಕ ವ್ಯವಹಾರಗಳ 
ಅರಿವಿನಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಒಳ ಒತ್ತಡ. ಇದು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ಜೀವಂತವಿಡುವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಆಧುನಿಕ ಬದುಕು ಪರಂಪರಾಗತವಾಗಿ ಒಂದ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಮೇಲೆ ಗದಾಪ್ರಹಾರ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದದ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮ 


ಎಲ್ಲೆಡೆ ಪಸರಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತಿನಾದ್ಯಂತ ಆಧುನೀಕರಣದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಪ್ರಾರಂಭ 
ವಾಗಿದೆ. 

ಕಳೆದ ೨೫ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಹೊಸ ರೀತಿಯ ಗಂಡಾಂತರಗಳನ್ನು ಮನುಷ್ಯ 
ಎದುರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ವಿದ್ಯುನ್ಮಾನ ಮಾಧ್ಯಮ, ಮಾಹಿತಿ ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ, ಕಂಪ್ಯೂಟರೀಕರಣ, 
ಉತ್ಪಾದನಾ ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಆಗುತ್ತಿರುವ ತಾಂತ್ರಿಕ ಪ್ರಾಬಲ್ಯ, ಉಲ್ಬಣಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ 
ಕೊಳ್ಳುಬಾಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಿಷಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಆಳವಾದ ಜ್ಞಾನದ 
ಬಗ್ಗೆ ಅಸಡ್ಡೆ, ಲಕ್ಷಾಂತರ ಮಂದಿಯ ಕೆಲಸವನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಂಡು ಕೆಲವೇ ಸಹಸ್ರ ಜನರನ್ನು 
ಸದಾ ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖ ಮಾಡುವ ಕಂಪ್ಯೂಟರ್‌ ಮಹಾತ್ಮೆ, ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ವಿವಿಧ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಕೊರತೆ, ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗದವರನ್ನೂ ಕಂಗೆಡಿಸಿದ ಆರ್ಥಿಕ 
ಮುಗ್ಗಟ್ಟಿನ ಬದುಕು, ಕಳೆದು ಹೋಗುತ್ತಿರುವ ಆನಂದದ ಕ್ಷಣಗಳು, ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿರುವ ಭೌತಿಕ 
ಒತ್ತಡಗಳು..... ಇಂಥ ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳಿಂದಾಗಿ ಮಾನವ ಯುಗಯುಗಗಳಿಂದ 
ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರೆ ಅರ್ಧ ಸತ್ತ ಹಾಗೆಯೇ. ಇಂದು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಮಗು 
ಹುಟ್ಟಿದ ಕ್ಷಣದಲ್ಲೇ ಅರ್ಧ ಸಾಯುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ನಾವೀಗ 
ನೋಡುತ್ತಿರುವುದು ಬಹುಪಾಲು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಸತ್ತವರ ಸಮಾಜವನ್ನು. ಬದುಕುವ 
ಮನುಷ್ಯರ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ನಾವೀಗ ಕಾಣುತ್ತಿರುವುದು ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು. ಐಹಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳಿಗಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನೂ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡುವ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು. ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಒಳ ಒತ್ತಡಗಳಿಲ್ಲದ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು. ಹೀಗಾಗಿ ನಾವಿಂದು ಬದುಕುತ್ತಿಲ್ಲ; ಬ 
ಅಸ್ವಿತ್ವದಲ್ಲಿದ್ದೇವೆ. ಕೊಳ್ಳುಬಾಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳನ್ನು ನುಂಗಿ ನೀರು 
ಕುಡಿಯುವಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀಣವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲೆಲ್ಲೂ ಮನುಷ್ಯರ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಗ್ರಾಹಕರನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಕೊಳ್ಳುಬಾಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೂಲಕ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಗ್ರಾಹಕರನ್ನಾಗಿ 
ರೂಪಾಂತರಗೊಳಿಸುವುದೇ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದದ ಪರಮ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಬಳಸುತ್ತ ನೆಮ್ಮದಿಯಾಗಿ ಬದುಕಬೇಕೆನ್ನುವವರನ್ನು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದ 
ತನ್ನ ಕಡುವೈರಿಗಳೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಕ್ಕೆ ಇಂಥವರು ರಸ್ತೆ ತಡೆಗಳ 
ಹಾಗೆ ಕಂಡರೆ ಕ್ರೇಜಿ ಕಂಜ್ಯೂಮರ್ಸ್‌ ರಹದಾರಿಗಳ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಆಧುನಿಕತೆಯು ಜನಜಂಗುಳಿಗೆ ಮಂತ್ರದುಂಗರದ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. 
ಜನ ಈ ಮಂತ್ರದುಂಗುರದಿಂದ ಬಹಳಷ್ಟು ಪಡೆಯುತ್ತ ಹೋದಂತೆಲ್ಲ ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವೇ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಬಹುಪಾಲು ಬಡವರು ನಿರ್ಗತಿಕರಾಗುವಂಥ 
ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಕಾರಣರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನಾವಿಂದು 
ನಡೆದು ಬಂದ ದಾರಿಯ ಕಡೆಗೆ ಸಿಂಹಾವಲೋಕನ ಮಾಡುತ್ತ ಮನುಷ್ಯರಾಗೇ 
ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಬ ಹಟದಿಂದ ಮುನ್ನಡೆಯಬೇಕಿದೆ. 

ಮಾಹಿತಿ ಜ್ಞಾನವೇ ಇಂದು ಪ್ರಾಬಲ್ಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತಿದೆ. ಮಾಹಿತಿ ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ ಇದಕ್ಕೆ 


ಪೂರಕವಾಗಿದೆ. ತಂತ್ರಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಹೊರತಾದ ಆಳವಾದ ಜ್ಞಾನವು ಕಸದ ಬುಟ್ಟಿಗೆ ಹೋಗುವ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದೆ. ನೀರನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಹನಿ ಎಣ್ಣೆ ಹಾಕಿದರೆ ಅದು ನೀರಿನ ತುಂಬ ಹಬ್ಬುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಒಳಗೆ ಇಳಿದಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿದೆ ಇಂದು ಚಾಲ್ತಿಯಲ್ಲಿರುವ ಜ್ಞಾನ. ಇದು 
ಹಾರಿಜಾಂಟಲ್‌ ನಾಲೆಜ್‌; ಇದಕ್ಕೇ ಮಹತ್ವ ಬಂದಿದೆ. ವರ್ಟಿಕಲ್‌ ನಾಲೆಜ್‌ ಅಂದರೆ 
ಆಳವಾದ ಜ್ಞಾನ ಮೂಲೆಗುಂಪಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಎಲ್ಲ ಕ್ರೌರ್ಯಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಸಹಸ್ರಾರು 
ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಸಾಧಿಸಿರುವುದನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಬೇಕಾದರೆ ಬಡರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ನೈತಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ "ಯುದ್ಧ ಪ್ರಾರಂಭಿಸದೆ ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. 

ಭಾರತೀಯರ ಮೇಲೆ ಸುಮಾರು ಐದುನೂರು ಲಕ್ಷ ಕೋಟಿ ರೂಪಾಯಿಗಳಷ್ಟು 
ವಿದೇಶಿ ಸಾಲವಿದೆ. ಆಧುನೀಕರಣದಿಂದಾಗಿ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಬೀದಿ 
ಪಾಲಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದಿಗಳಿಂದಾಗಿ ದೇಶ 
ದಿವಾಳಿಯ ಅಂಚಿಗೆ ಬಂದು ನಿಂತಿದೆ. ಈ ಗಂಡಾಂತರದ ಕುರಿತು ಜನರನ್ನು 
ಎಚ್ಚರಿಸಬೇಕಿದೆ. 

“ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ' ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ಸಣ್ಣ ಪ್ರಯತ್ನವಾಗಿದೆ. ಕಳೆದ 
ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಭಾರಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬದಲಾವಣೆಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಈ ಲೇಖನಗಳು ಮೂಡಿ ಬಂದಿವೆ. ಇದರಲ್ಲಿ ಬಹುತೇಕ ಎಲ್ಲ ಲೇಖನಗಳು ಗೆಳೆಯರು 
ಒತ್ತಾಯದಿಂದ ಬರೆಸಿದ ಲೇಖನಗಳೇ ಆಗಿವೆ. 

ಈ ಲೇಖನಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ಸುಧಾ, ಪ್ರಜಾವಾಣಿ, ಇಬ್ಬನಿ, ಅನ್ವೇಷಣೆ, 
ಸಂಕ್ರಮಣ, ಅಚಲಾ, ಪಂಚಮ, ಕೆಂಬಾವುಟ ಮುಂತಾದ ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಸಂಪಾದಕರಿಗೆ 
ಯಣಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. 

ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಒತ್ತಡವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ನನಗೆ ಈ ಲೇಖನಗಳನ್ನು ಸಂಗ್ರಹಿಸಲೂ 
ಆಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ ನಾನು ತುಂಬ ಆಭಾರಿಯಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಕಲಾವಿದ ಮಿತ್ರ ಮಕಾಳಿ 
ಮತ್ತು ಲಕ್ಷ್ಮಿ ಮುದ್ರಣಾಲಯದ ಮಾಲೀಕರು ಮತ್ತು ಕಾರ್ಮಿಕ ಬಂಧು ಭಗಿನಿಯರಿಗೆ 
ನನ್ನ ವಂದನೆಗಳು ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಈ ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಅಂದವಾದ ಹಿನ್ನುಡಿ ಬರೆದುಕೊಟ್ಟ "ಪುರಾತನ' 
ಸಂಗಾತಿ ಸನತ್‌ ಕುಮಾರ ಬೆಳಗಲಿ ನನ್ನ ಎಲ್ಲ ಸಂಗಾತಿಗಳ ನೆನಪಿನ ಗಣಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ನನ್ನ ಲಾಲ್‌ ಸಲಾಂ. ನನ್ನ ಬರವಣಿಗೆಗೆ ಪ್ರೇರಕ ಶಕ್ತಿಯಾದ ಎಲ್ಲ ಎಡ ಮತ್ತು 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಗೆಳೆಯರಿಗೆ ನಾನು ಸದಾ ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


ಬೆಂಗಳೂರು ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
೮.೩.೨೦೦೦ 
(ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಹಿಳಾ ದಿನ) 


ಎರಡನೆಯ ಮುದ್ರಣದ ನಿವೇದನೆ 


ಪ್ರಿಯ ಸಹೃದಯರೆ, 

“ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷಕ್ಕೆ ನೀವು ತೋರಿದ ಆಸಕ್ತಿಯಿಂದ ನನಗೆ ಬಹಳ 
ಸಂತೋಷವಾಗಿದೆ. ನನ್ನ ಬಹುಕೇತ ಎಲ್ಲ ಪುಸ್ತಕಗಳು ಅನೇಕ ಬಾರಿ ಮರುಮುದ್ರಣ 
ಕಂಡಿವೆ. ಆದರೆ ಈ ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಬಹಳಷ್ಟು ಬೇಡಿಕೆ ಇದ್ದರೂ ಕಳೆದ 13 ವರ್ಷಗಳ 
ವರೆಗೆ ಮರುಮುದ್ರಣದ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. ಅಣ್ಣ ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಕಳೆದ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಬಾರಿ ನನಗೆ ಈ ಕುರಿತು ತಿಳಿಸಿದರೂ ಈ ವಿಸ್ತೃತ 
ಗಂಥದಲ್ಲಿ ಸೇರಬೇಕಿದ್ದ ಒಂದೆರಡು ಲೇಖನಗಳ ಬಗ್ಗೆ “ಇಂದು, ನಾಳೆ' ಎಂದು 
ಮುಂದೂಡುತ್ತಲೇ ಹೋದೆ. ಕಳೆದ ದಶಕದಲಿ ಬರೆದ “ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು, 
ದಲಿತರು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಏಕೆ?' ಎಂಬ ಲೇಖನ ಕಳೆದುಹೋಗಿದ್ದರಿಂದ ಅದರ 
ಹುಡುಕಾಟದಲ್ಲೇ ಬಹಳ ದಿನಗಳು ಹೋದವು. ಮೂಲ ಪ್ರತಿ ಕೊನೆಗೂ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಪುಸ್ಲಿಕೆಯಾಗಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಆ ಲೇಖನ ಕೊನೆಗೂ ಸಿಕ್ಕಿತು. ಅದಾದ ಮೇಲೆ 
ಕೂಡ ಅನೇಕ ವರ್ಷಗಳ ವರೆಗೆ ಈ ಪುಸ್ತಕದ ಪುನರ್‌ ಮುದ್ರಣದ ಬಗ್ಗೆ ನಿರ್ಣಯ 
ಕೈಗೊಳ್ಳದೆ ಮುಂದೂಡಿದೆ. ಕೊನೆಗೆ ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಚ್ಚರಿಸಿದಾಗಲೇ 
ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖನಾದೆ. 


ಈ ಲೇಖನದ ಜೊತೆ, ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ ತಾಲ್ಲೂಕು ಹುಲಸೂರಿನ ಶ್ರೀ 
ಗುರುಬಸವೇಶ್ವರ ಸಂಸ್ಥಾನಮಠ ಹಾಗೂ ಬೀದರ ಜಿಲ್ಲಾ ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಘದವರು 
ಇದೇ ಜನವರಿ 11, 12 ಮತ್ತು 13ರಂದು ಹುಲಸೂರಲ್ಲಿ ಏರ್ಪಡಿಸಿದ್ದ ದೇಸಿ 
ಸಾಹಿತ್ಯ-ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಸಮ್ಮೇಳನದ ಸರ್ವಾಧ್ಯಕ್ಷ್ಯನಾದ ಕಾರಣ ಬರೆದ ಭಾಷಣವನ್ನೂ 
ಈ ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಲೇಖನದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಣೆಗೆ ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿರುವೆ. 

ಈ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಕಟಣೆಯಲ್ಲಿ ನೆರವಾದ ಸರ್ವರಿಗೂ ಕೃತಜ್ಞತೆಗಳು ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ. 


RE ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಧಾರವಾ 


14.01.2014 
(ಮಕರ ಸಂಕ್ರಮಣ) 


ಅಗಲಿದ 
ಮಾನವತಾವಾದಿ ಮಿತ್ರ 
ಐ. ಕೆ. ಜಾಗೀರ್‌ದಾರ್‌ 

ಅವರಿಗೆ 


(ನಾ ಕಂಡ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಪತ್ರಕರ್ತರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರಾಗಿದ್ದ ಐ. ಕೆ. ಜಾಗೀರ್‌ದಾರ್‌ ಅವರ ಜೊತೆ ಒಂದು ಸಂಜೆ 
ಮಾತನಾಡುವಾಗ ಕಮ್ಕೂನಿಜಂನ ಆದರ್ಶಗಳ ಬಗ್ಗೆ ವಿವರಿಸಿದೆ. ಇದೆಲ್ಲ ನನ್ನ ತಲೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅವರು 
ತಿಳಿಸಿದರು. ಆ ರಾತ್ರಿ ಅವರ ಮನೆಗೆ ಕರೆದೊಯ್ದರು. ಅವರ ಮನೆಗೆಲಸದವಳು ಅವರ ಪತ್ನಿ ಮತ್ತು ಮಕ್ಕಳ ಜೊತೆ 
ಡೈನಿಂಗ್‌ ಟೇಬಲ್‌ ಮೇಲೆ ಊಟ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಳು. ಅವಳು ಇರುವ ಕೋಣೆ ಮತ್ತು ಹಾಸಿಗೆಗಳು ಜಾಗೀರ್‌ದಾರ್‌ರ 
ಕೋಣೆ ಮತ್ತು ಹಾಸಿಗೆಗಳ ಹಾಗೇ ಚೊಕ್ಕಟವಾಗಿದ್ದವು. ಆಮೇಲೆ ನಾನೆಂದೂ ಅವರ ಜೊತೆ ಕಮ್ಯೂನಿಜಂ ಬಗ್ಗೆ 
ಮಾತನಾಡಲಿಲ್ಲ.) 


ಹೊಸಕಿ ಹಾಕಬಹುದು 
ಅವರು ಹೂಗಳನ್ನು; 
ತಡೆಯಲಿಕ್ಕಾಗದು 
ವಸಂತ ಖಯತುವನ್ನು. 


RAS  ಸ್ಲಜ ಇಘಾಗ 


ಪ್ರಕಾಶಕರ ಮಾತು 


14 ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಹೊರತಂದ "ಅಮೃತ ಮತ್ತು ಎಷೆ ಸಂಕಲನದ ಪ್ರತಿಗಳು 
ಮುಗಿದು ದಶಕವೇ ಆಗಿತ್ತು. 


ಈಗ ಮತ್ತೆರಡು ಲೇಖನಗಳನ್ನು ಸೇರಿಸಿ ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಕಳೆದ ಮೂರು 
ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ಆಯಾಯ ಸಂದರ್ಭದ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯಾಗಿ ಈ ಲೇಖನಗಳು 
ಹೊರಬಂದಿವೆ. ಈ ಲೇಖನಗಳಲ್ಲ ಇಂದು, ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿದ್ದು, 
ಲೇಖಕರ ದೂರದೃಷ್ಟಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ಈ ಲೇಖನಗಳ ವಿಷಯ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಎನಿಸಿದರು, ಆಶಯ ಮಾತ್ರ ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ. ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು 
ನಿಷ್ಕಳಂಕ ಮಾನವ ಪ್ರೀತಿ. 


ಈ ಸಂಕಲನವನ್ನು ಹೊರತರಲು ಅನುವುಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ಸೋದರ ರಂಜಾನ್‌ 
ದರ್ಗಾ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಕಾಶನ ಕೃತಜ್ಞವಾಗಿದೆ. ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ ಮುಖಪುಟ ವಿನ್ಯಾಸ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ಖ್ಯಾತ ಕಲಾವಿದ ಸುಧಾಕರ ದರ್ಬೆ ಅವರಿಗೆ - ಅಚ್ಚುಕಟ್ಟಾಗಿ ಮುದ್ರಣ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ ಸ್ವಾನ್‌ ಪ್ರಿಂಟರ್ಸ್‌ ಸಿಬ್ಬಂದಿ ವರ್ಗಕ್ಕೆ - ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತಲು ಮಿಗಿಲಾಗಿ 
ಕೊಂಡು ಓದಿ ಬೆಂಬಲಿಸುತ್ತಿರುವ ಕನ್ನಡದ ಓದುಗರಿಗೆ ನಮ್ಮ ನಮನಗಳು. 


ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 
ಪ್ರಕಾಶನದ ಪರವಾಗಿ 


ಬ ಬಟ ಟ್‌ ಭಿ ಫ್‌ ಆಜಿ 


ಪರಿವಿಡಿ 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ /೧ 

ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆ ಪಿಸಿ 

ಭಾರತೀಯ ಕ್ರೈಸ್ತರ ಪೂರ್ವಾಪರ / ೩೫ 

ಪುರಿ ಜಗನ್ನಾಥನ ಆಷಾಢಮಾಸದ ರಥಯಾತ್ರೆ / ೪೪ 
ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿಗಳ ವಿಜಾಪುರ -ಭಾವೈಕ್ಯದ ಆಗರ / ೫೨ 
ಕಾರವಾರಕ್ಕೆ ಬಂದ ಬಗದಾದ್‌ ಸಂತ / ೬೩ 

ಹಿಂಸೆ ಗೊಂದಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ನರಳಿದ ಇರಾನ್‌ / ೬೭ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು / ೭೪ 

ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದ / ೮೧ 


. ಕವಲುದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರು / ೮೬ 

. ಎಲ್ಲರವ ನಮ್ಮ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ / ೯೩ 

. ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆ / ೧೦೨ 

. ಪೋಲೀಸ್‌ ಕಿ ಬೇಟಿ / ೧೦೯ 

. ಪತ್ರಿಕಾ ಮೌಲ್ಯ / ೧೧೧ 

. ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಕನಸಿಗೆ ಬಂಡಾಯ / ೧೧೮ 

, ಶಾಂತಿಯ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಗೆ ಒತ್ತಾಯಿಸುವ ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ದ / ೧೨೦ 
ತ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಗೆಲ್ಲುವುದು ಸಾವು ಮಾತ್ರ / ೧೨೮ 

. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಶಾಹಿ ಪಿತೂರಿ / ೧೩೩ 

. ಕಾವ್ಯದ ಮೂಲಕ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ / ೧೪೦ 

ಕ ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧ ಮತ್ತು ಶಾಂತಿ / ೧೪೪ 

. ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ / ೧೪೮ 

. ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೬೧ 

. ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು ದಲಿತರು ಒಂದಾಗಬೇಕು .ಏಕೆ? /೧೬೮ 
. ದೇಸಿ ಎ೦ಬ ಸರ್ವಶಕ್ತ ಪ್ರಜ್ಞೆ / ೧೭೮ 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


“ಶಿವನೇ ಬಸವಾ - ಬಸವಾ ಶಿವನೇ 

"ಶಿವನೇ ಬಸವಾ - ಬಸವಾ ಶಿವನೇ' 
ಬಾಲ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿದ್ದ ಈ ಒಂದು ಸಾಲಿನ ಭಜನೆ ಹಾಡು ನನ್ನ ಮನದಲ್ಲಿ ಮಂತ್ರವಾಗಿ 
ಸ್ಪಂದಿಸುತ್ತಿದೆ. ಅವರ್ಣನೀಯ ಆನಂದವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ. 


(6 


ಭೇದವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಮನುಷ್ಯರಿಗೆ 


೦ 
ಅಸಹಜವಾದ ಭೇದ ಕಾಣಿಸಿದರೂ ಸಹಜವಾದ 
ಸ ಹೃದಯ ವೈಶಾಲ್ಯದಿಂದ ದೇವನಾಗುವ 


ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನಿದು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ತನ್ನ 
ಸಾಧ್ಯತೆಯನ್ನು ಇದು ಸಾರುತ್ತದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನೇ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಆತ ಅನಾದಿ, ಅನಂತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 


ಣ 
ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳು, ಇಡೀ ವಿಶ್ವ ಮತ್ತು ಗೊತ್ತಿರುವ-ಗೊತ್ತಿರದ ಎಲ್ಲಾ ಲೋಕಗಳು ಆತನೊಳಗೇ 


ಇವೆ. ಆತ ಯಾರಿಗೂ ಹುಟ್ಟಿಲ್ಲ ಆದರೇ ಎಲ್ಲ ಹುಟ್ಟಿಗೂ ಮೂಲವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಸತ್ಯ ಮತ್ತು 
ಸೌಂದರ್ಯಗಳು ಆತನ ಒಳಗೇ ಇವೆ. "ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು', ಅವನೇ ಅಲ್ಲಾಹ್‌, 
ಅವನೇ ಯಹೋವಾ, ಅವನೇ ಅಹುರಮಜ್ಞಾ, ಅವನೇ ಸರ್ವಶಕ್ತ. ಅವನೇ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ 
ಪರಮಾತ್ಮ. ಹೀಗೆ ನಾವು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಬಹುದು. 

ಜಗಜ್ಜೋತಿಯ ದಿವ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ಪರಮಾತ್ಮನ ಕಲ್ಪನೆ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಏಸು ಮತ್ತು ಪೈಗಂಬರರಂಥ ಜಗಜ್ಜೋತಿಗಳಿಗೂ ಇಂಥ ದಿವ್ಯ ದರ್ಶನವಾಗಿತ್ತು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಸುಮ್ಮನೆ ಮೂಡಿಬಂದುದಲ್ಲ. ಕ್ರಿಯಾತ್ಮಕ ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯಾಹೀನ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಂಘರ್ಷದಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಏಕದೇವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರಾಟ್‌ 
ದರ್ಶನವಾಗಿದೆ. ಈ ದರ್ಶನದ ಬಳಿಕ ಅವರ ಬಳಿ ಆಯಾಸವೆಂಬುದು ಸುಳಿಯಲೇ ಇಲ್ಲ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮನೋಲೋಕದ ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ ಎಂಟುನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಇದೇ 
ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿ ವಾಸ್ತವಲೋಕಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸ ಮತ್ತು 


ಪುರಾಣಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನೆಲೆ ಕಂಡುಕೊಂಡಿತು. ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕಲ್ಯಾಣ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ವರ್ಗಭೇದವಿಲ್ಲ, ವರ್ಣಭೇದವಿಲ್ಲ ಜಾತಿಭೇದವಿಲ್ಲ, ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲ, ದಯವೇ 
ಮೂಲವಾಗಿರುವ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದವಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ 
ಕರ್ಮವಾದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಕನ್ನಡದ 
ನೆಲದಲ್ಲಿ ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. 
ಆದರೆ ಸಕಾರಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಕ್ರಿಯಾಹೀನವಾದ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಅಣುಬೂದಿಯ ಹಾಗೆ 
ನಕಾರಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗೇ ಉಳಿಯಿತು. ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಜಾತಿಭೇದ, 
ಲಿಂಗಭೇದದಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ಮುಂದುವರಿಯುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಅಣುಬೂದಿಯು ಕನಿಷ್ಠ ೨೫ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಜೀವವಿರೋಧಿ ಅಣುವಿಕಿರಣಗಳನ್ನು 
ಸೂಸುತ್ತಾ ಭಯಂಕರ ರಾಕ್ಷಸೀ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಜೀವಂತವಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ರೋಗಗ್ರಸ್ತ ಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ತರುತ್ತದೆ. ಅದು ಬೆಳೆಯ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಳಯದ ಕಸದಂತೆ ಜೀವಂತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂಬ ಪ್ರಳಯದ ಕಸ ಈ ನಾಡಿನ ಜನಕೋಟಿಯ ಮನೋಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ತಡೆದು, ಲೋಕಮಾನ್ಯವಾದ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬೀಜ ಬಿತ್ತಿ, ಸುಜ್ಞಾನವೆಂಬ 
ಬೆಳೆ ತೆಗೆಯಲು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನ, ಪಟ್ಟ ಕಷ್ಟ, ಸವೆಸಿದ ದಾರಿ ಮತ್ತು 
ಆತ್ಮಸಂಶೋಧನೆಯ ಪರಿ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿವೆ. 
“ಆಸತ್ತೆ ಅಲಸಿದೆನೆಂದಡೆ ಮಾಣದು, 
ಬೇಸತ್ತೆ ಬೆಂಬಿದ್ದೆನೆಂದಡೆ ಮಾಣದು, 
ಏವೆನೇವೆನೆಂದಡೆ ಮಾಣದು, 
ಕಾಯದ ಕರ್ಮದ ಫಲಭೋಗವು! 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಬಂದು 
ಹೋ ಹೋ ಅಂಜದಿರೆಂದಡಾನು ಬದುಕುವೆನು.” 
ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಕ್ರೌರ್ಯವೆಂದರೆ ಅದರ ಕರ್ಮವಾದ. ಯಾವುದೂ ನಮ್ಮ 
ಕೈಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ಪೂರ್ವನಿರ್ಧಾರಿತ. ನಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳು, ನಮ್ಮ ಬಡತನ-ಸಿರಿತನ, ನಮ್ಮ 
ಮಾನ-ಅಪಮಾನ, ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಆಗುವ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ, ಅತ್ಯಾಚಾರ, ಕ್ರೌರ್ಯ ಎಲ್ಲವೂ 
ಪೂರ್ವನಿರ್ಧಾರಿತ! ನಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಅಸಹನೀಯಗೊಳಿಸುತ್ತಿರುವವರು ನಮ್ಮ ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು 
ನಮಗೆ ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದಾರಷ್ಟೇ. ನಾವು ಯಾರಿಗೂ ಹಳಿದು ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ. ನಮ್ಮ ಕರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ 
ನಮ್ಮನ್ನು ನಾವು ಹಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಬೇರೆ ಏನನ್ನೂ ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು.... ಇದೆಂಥ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ? ಅಂತೆಯೆ ಇಂಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಂಡೆದ್ದರು. 
ಐದು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಈ ಕರ್ಮವಾದವು ಜನಸಮುದಾಯದ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಅತ್ಯಂತ 
ಹೀನ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆಳುತ್ತಿದೆ. ಅಂಥ ಅಸಹಾಯಕ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಮೂಲಕ ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸಲು ತಮ್ಮ ತನು ಮನ ಧನಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸಿದರು. 


ಕಾಯಕದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ 
ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿ ಲೋಕಸಂಗಾತಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಪೂರ್ವ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಕಾಯಕ 


೨ ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಅವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕವೆಂಬುದು ಕೇವಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಅಥವಾ ಸೇವೆಯ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರ ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ದೇಹ ಮತ್ತು 
ಮನಸ್ಸಿನ ಸಮತೋಲನ ಕಾಪಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ಈ ಪೃಥ್ವಿಯನ್ನು ಬದುಕಲು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು 
ಯೋಗ್ಯಗೊಳಿಸುವ ಆಶಯವಿದೆ. ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಮಾನವ ಸ್ವತಂತ್ರನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಪರಾವಲಂಬಿ 
ಜೀವನದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವೇ ಕುಬ್ಬವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಕಾಯಕವು ಆತ್ಮಗೌರವವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕಾಯಕವು ಕಾಯವನ್ನೇ ಕೈಲಾಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗೆ "ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ 
ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ' ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಕಾಯಕವು ಐಹಿಕ ಬದುಕಿಗೆ 
ಆಧಾರವಾಗುವುದಲ್ಲದೆ ತನು ಮನಗಳನ್ನು ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿ, ಪವಿತ್ರವಾಗಿ ಇರಿಸುವ 
ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿದೆ. (ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಿಗೆ ಚರಕವೆಂಬುದು ಬರಿ ನೂಲುವ ಸಾಧನವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅದು ಅವರನ್ನು ಉದ್ವೇಗದಿಂದ ಪಾರು ಮಾಡುವ ಸಾಧನವೂ ಆಗಿತ್ತು. ೧೯೪೭ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ 
೧೪ರ ಮಧ್ಯರಾತ್ರಿ ದೇಶ ಸ್ಪತಂತ್ರವಾಯಿತು. ಆ ರಾತ್ರಿ ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಪ್ರಧಾನಿಯಾದ 
ಜವಾಹರಲಾಲ್‌ ನೆಹರೂ ಅವರು ಕೆಂಪುಕೋಟೆಯ ಮೇಲೆ ಭಾರತದ ಧ್ವಜ ಹಾರಿಸಿದರು. 
ಆದರೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಿಗೆ ಇದು ತಮ್ಮ ಕನಸಿನ ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದಂತೆ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ದೇಶ 
ಒಡೆದು ಹೋಗಿತ್ತು. ಗಾಂಧೀಜಿಯ ಮನಸ್ಸು ತಲ್ಲಣಗೊಂಡಿತ್ತು. ಭಾರತ ಸ್ಪತಂತ್ರವಾಗುವ ಆ 
ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಕಲ್ಕತ್ತೆಯಲ್ಲಿ "ಏಕಾಂಗಿ'ಯಾಗಿ ಕೋಮುದಳ್ಳುರಿ ನಂದಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅವರಿದ್ದ ತಾಣದಲ್ಲಿನ ಧ್ರಜಸ್ತಂಭಕ್ಕೆ ಧ್ವಜ ಏರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆ ಕ್ಷಣ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಚರಕ 
ತಿರುಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರು ಗ ಹೀಗೆ ಇದೆ ಕಾಯಕವೆಂಬುದು. ಅದು ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಉದ್ದಂಡ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲ. 
ಮನುಷ್ಯನು ಪ್ರಕೃತಿ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಸುವಂತಹದು; ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ 
ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವಂತಹದು. | 
ವಚನಕಾರರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಅಪಾರ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ. ಕಾಯಕ 
ಸಿದ್ದಾಂತ ಚೈತನ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವಾದರೆ, ಕರ್ಮವ ಜಡತ್ತದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕ ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಪರವಾಗಿದೆ. ಕರ್ಮ ಶಾಸ್ತ್ರದಾಸ್ಯದ ಪರವಾಗಿದೆ. ಮಾನವತಾವಾದಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಲ್ಲಿ ಪಾಪಿ, 
ಪತಿತರ ಬಗ್ಗೆ ಕೂಡ ಅನುಕಂಪವು ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿದೆ. 
“ಎಲವೋ, ಎಲವೋ ಪಾಪಕರ್ಮವ ಮಾಡಿದವನೇ, 
ಎಲವೋ ಎಲವೋ ಬ್ರಹ್ಮಹತ್ಯವ ಮಾಡಿದವನೇ, 
ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆನ್ನೆಲವೊ. 
ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆಂದಡೆ ಪಾಪಕರ್ಮ ಓಡುವವು. 
ಸರ್ವ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತಕ್ಕೆ ಹೊನ್ನ ಪರ್ವತಂಗಳ್ಳೆದವು. 
ಒಬ್ಬಗೆ ಶರಣೆನ್ನು ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ.'' 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ನೀಡಿದ ಅಭಯವಚನವಿದು. ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ನರಳುತ್ತ ಬದುಕುವವರಿಗೆ ಈ ವಚನ ಹೊಸ ಬದುಕಿನ ದಾರಿ ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರ ಮಾನಸಿಕ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೇ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಹೊಸ ಚೈತನ್ಯ ತುಂಬುತ್ತದೆ. 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಕಳೆಯುವಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮನ ಕೃಪೆ (018೦9) ಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರವನ್ನು ವಹಿಸುತ್ತದೆ. 


ಗ] 


“ಪಂಡಿತನಾಗಲಿ, ಮೂರ್ಪನಾಗಲಿ 

ಸಂಚಿತಕರ್ಮ ಉಂಡಲ್ಲದೆ ಮಾಣದು, 

ಪ್ರಾರಬ್ದಕರ್ಮ ಭೋಗಿಸಿದಲ್ಲದೆ ಹೋಗದೆಂದು 

ಶ್ರುತಿ ಸಾರುತ್ತೈದಾವೆ ನೋಡಾ. 

ತಾನಾವಾವ ಲೋಕದೊಳಗಿದ್ದಡೆಯೂ ಬಿಡದು; 

ಕರ್ಮಫಲಗೂಡಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ 

ಆತ್ಮನೈವೇದ್ಯವ ಮಾಡಿದವನೇ ಧನ್ಯ.” 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ದೇವರಾಗಿ ಬರದೆ 

ಮನುಕುಲವನ್ನು ಕರ್ಮಕೂಪದಿಂದ ಎತ್ತುವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಮನೋಸ್ಥೈರ್ಯದ 
ಸಾಧನವಾಗಿ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಕರ್ಮಫಲಗಳೊಂದಿಗೆ ಲಿಂಗದೇವನಿಗೆ ಆತ್ಮನೈವೇದ್ಯ ಮಾಡುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಜಡವಾದ ಶಾಸ್ತ್ರದಾಸ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮಾನಸಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಿಂದ ಹೊರಬರುವ 
ದಾರಿ ತೋರಿದವರು ಬಸವಣ್ಣ! 

“ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀ ಪಾದವ ಮುಟ್ಟಿ ಕರ್ಮ ಹರಿಯಿತ್ತು.......... 

ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಅನುಭಾವದಿಂದ ಸುಖಿಯಾದೆನು.” 

ಕರ್ಮವಾದದ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಸದಾ ನರಳುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಹತಾಶನಾಗಿ ತನ್ನನ್ನೇ 

ವಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ದುಃಖಿಯಾಗಿರುತಾನೆ. ಆದರೆ ಶರಣರ ಅನುಭಾವವು ವಿಧಿ (ಸ) 
ಯ ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಸ್ವತಂತ್ರ ಸುಖದ ಮನೋಭಾವವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಶರಣರ 
ಮನಸ್ಸು ಅನುಭವ ಅನುಭಾವಗಳ ಸುಂದರ ಸಮ್ಮಿಲನದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಆ ಮನಸ್ಸಿನ 
ಅಕ್ಷರ (ಎಂದೂ ನಾಶವಾಗದ) ರೂಪವೇ ವಚನ. 

“ಹೊನ್ನು ಹೆಣ್ಣು ಮಣ್ಣೆಂಬ ಕರ್ಮದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ 

ವೃಥಾಯ ಬರುದೊರೆ ಹೋಹ ಕೆಡುಕ ಹಾರುವ ನಾನಲ್ಲ. 


ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನು ವಿಪ್ರಕರ್ಮವ ಬಿಡಿಸಿ 
ಅಶುದ್ಧನ ಶುದ್ಧನ ಮಾಡಿದನಾಗಿ.” 
ಒಣಗಿದ ಹೊಳೆಯಂಥ (ಬರುದೊರೆ) ಟೊಳ್ಳು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದ ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಯ ಬದುಕೇ 
ಕರ್ಮವಾದದ ಬಂಧನದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ವಿಪ್ರಕರ್ಮದಿಂದ ಅಶುದ್ಧವಾಗಿದ್ದು ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಕಾರಣದಿಂದ. ಅದರಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಶುದ್ಧನಾದುದು "ಕೂಡಲಸಂಗಮ' ಪ್ರಜ್ಞೆ 
(Divine Consciousness) ಯಿಂದ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಲ್ಲಿ ಇಡುವ ವಿಶ್ವಾಸ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಭೀತಿಗಳನ್ನು ತೊಡೆದುಹಾಕಬಲ್ಲದು. 
“ಲಗ್ಗವೆಲ್ಲಿಯದೊ, ವಿಘ್ನವೆಲ್ಸಿಯದೊ, ಸಂಗಯ್ಯಾ? 
ದೋಷವೆಲ್ಲಿಯದೊ, ದುರಿತವೆಲ್ಲಿಯದೊ, ಸಂಗಯ್ಯಾ 
ನಿಮ್ಮ ನೆನೆವಂಗೆ ಭವಕರ್ಮವೆಲ್ಲಿಯದೊ 
ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಕಾ?” 
ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮನದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆತು ನಾರುತ್ತಿರುವ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ 


ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರದಾಸ್ಯಗಳನ್ನು ದೂರ ಸರಿಸುವ ಕಳಕಳಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ “ನಮ್ಮ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರು ಬರೆದ ಬರಹವ ತಪ್ಪಿಸುವಡೆ ಹರಿಬ್ರಹ್ಮಾದಿಗಳಿಗಳವಲ್ಲ” ಎಂದು 
ಸಾರುವ ಮೂಲಕ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನು ದುಃಖದ ಹಣೆಬರೆಹವನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಿ 
ಸುಖದ ಹಣೆಬರೆಹವನ್ನು ಬರೆಯುತ್ತಾನೆ. ಅದನ್ನು ಮಾರ್ಪಡಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಹರಿ ಬ್ರಹ್ಮರಿಗೂ ಇಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎದೆ ತಟ್ಟಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಕರ್ಮದ ಗಾಣಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕಿ ಅಪ್ಪಚ್ಚಿಯಾಗುವ 
ಜೀವಗಳನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎತ್ತಿ ಸಲಹಿದ ರೀತಿ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 

ತಮಗಾದ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರದಿಂದಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದಮ್ಯ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಮತ್ತು ನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು 
ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಯಾರನ್ನಾದರೂ ಮೆಚ್ಚಿಸಲೆಂದು ಅಥವಾ ಕಹಿ ಭಾವನೆಯಿಂದ 
ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರೋಧವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ತಾವು ಅರಿತ ಸತ್ಯದ ಬಲದಿಂದ ಮತ್ತು 
ಲೋಕೋದ್ಧಾರದ ಹಂಬಲದಿಂದ ಸ್ವಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ ಕಠೋರವೆನಿಸುವ ನಿಲುವನ್ನು ತಾಳಿದ್ದಾರೆ. ಹೊಸ 
ಆಶಯಗಳು, ಹೊಸ ಕನಸುಗಳು, ಹೊಸ ಬದುಕು ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಸತ್ಯವನ್ನು ಘಂಟಾಘೋಷವಾಗಿ ಹೇಳಲೇಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಅವರು ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಪ್ರಶ್ನಿಸಲೇಬೇಕಾಗಿದೆ. 

“ಶಾಸ್ತ್ರ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಕರ್ಮವ ಭಜಿಸುತ್ತಿದೆ. 

ವೇದ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಪ್ರಾಣವಧೆಯ ಹೇಳುತಿದೆ. 

ಶ್ರುತಿ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಮುಂದಿಟ್ಟು ಅರಸುತ್ತಿದೆ. 

ಅಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ನೀವಿಲ್ಲದ ಕಾರಣ 

ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹದಲ್ಲಲ್ಲದೆ ಕಾಣಬಾರದು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ.” 

ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬಿಚ್ಚಿಡುತ್ತಾರೆ. ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹ 
ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಈ ಶಬ್ದಗಳು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಅರಿವು, ಧರ್ಮ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಪ್ರತೀಕಗಳಾಗಿವೆ. (ಇವೇ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧ ಧಮ್ಮ ಮತ್ತು 
ಸಂಘಗಳಾಗಿವೆ. ಇವುಗಳಿಗೆ ಶರಣುಹೋಗಬೇಕೆಂದು ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವೂ ಹೇಳುತ್ತದೆ.) 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವನು ಅರಿವು, ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತೆಯೇ ಆತ 
ಸರ್ವಾಂತರ್ಯಾಮಿ ಆಗಿದ್ದಾನೆ, ಅದ್ವಿತೀಯನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 

“ವೇದ ಸ್ವಯಂಭೂ ಎಂಬ ವಾದಿ ಕೇಳೆಲವೋ. ಏಕೋ ದೇವೋ ರುದ್ರೋ ನ ದ್ವಿತೀಯಃ 
ಎಂದು ನಂಬುದು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೇದದ ಮಾತಿನಿಂದಲೇ ವೈದಿಕರನ್ನು 
ಬೆಚ್ಚಿ ಬೀಳಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಅಹಂ ಸರ್ವ ಜಗತ್‌ ಕರ್ತಾ, ಮಮ ಕರ್ತಾ ಮಹೇಶ್ವರಃ” ಎಂದು 
ವಿಷ್ಣು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಜ್ಞಾಪಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು, ಅಗ್ರಹಾರಗಳ ಅಗ್ರಹಾರವಾಗಿದ್ದ ಬಾಗೇವಾಡಿಯ ಪ್ರಮುಖ ಮಾದರಸನ 
ಮಗನಾಗಿ ಜನಿಸಿದರು. ತಾಯಿ ಮಾದಲಾಂಬಿಕೆ ಬಲದೇವನ ಸೋದರಿ. ಬಲದೇವನು ಬಿಜ್ಜಳನ 
ದಂಡನಾಯಕನಾಗಿದ್ದ. ಹೀಗೆ ಮೇಲ್ಭಾಶಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಳವರ್ಗ 
ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದು ಹಾಗೂ ಮೇಲ್ಲಾತಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಲ್ಲದೆ ತಾತ್ತಿಕ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಅವಿಶ್ರಾಂತವಾಗಿ ನಡೆಸಿದ್ದು ಭಾರತೀಯ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ /೫ 


ಇತಿಹಾಸದ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಮೈಲಿಗಲ್ಲುಗಳಲ್ಲೊಂದಾಗಿದೆ. ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು ಗೌತಮ ಬುದ್ಧರಂಥ 
ಮಹಾಪುರುಷರು ಕೂಡ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಿದವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಮನುಕುಲದ ಒಳಿತೇ 
ಅವರ ಧರ್ಮಗಳ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅವರು ಸಾಂಸಾರಿಕ ಜೀವನದಿಂದ ವಿಮುಖರಾದರು. 
ಸ್ಥಗಿತ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧವೇ ಅವರ ತತ್ವಜ್ಞಾನಗಳು ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡವು. ಆದರೆ ಸಮಾಜ ಕುರಿತಾಗಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ತೀವ್ರತೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಸಾಂಸಾರಿಕ ಬದುಕಿನಿಂದ 
ವಿಮುಖರಾಗದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸದಾ ತಾತ್ವಿಕ ಹೋರಾಟದಲ್ಲೇ ತೊಡಗಿದ್ದರು. ವಿಪ್ರರ ಅರ್ಥಹೀನ 
ಬದುಕನ್ನು ಸ್ವತಃ ವಿಪ್ರರಾಗೇ, ಅಗ್ರಹಾರ ನಿವಾಸಿಯಾಗೇ ನೋಡಿದ್ದರು. ಅದರಿಂದ ಹೇಸಿಕೊಂಡು 
ಸಿಡಿದೆದ್ದು ಜನಕೋಟಿಯ ಕಡೆಗೆ ಬಂದರು. 

“ಹಾರುವನ ಭಕ್ತಿ ಓಡಿನೊಳಗೆ ಅಗೆಯ ಹೊಯ್ದಂತೆ 

ಕೆಳಯಿಂಕೆ ಬೇರೂರದು, ಮೇಲೆ ಫಲವಾಗದು. 

ಪ್ರಾಣಲಿಂಗದ ಪ್ರಸಾದವ ಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 

ಪ್ರಾಣಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, ಅಪಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, 

ವ್ಯಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, 

ಉದಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, ಸಮಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ ಎಂಬ 

ಕರ್ಮಿಗಳನೇನೆಂಬೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 

ಹೀಗೆ ಸಾತ್ವಿಕ ಕೋಪ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮಗರಿಯದಂತೆಯೆ ನಮ್ಮ 
ಒಳಗನ್ನೆಲ್ಲ ಆವರಿಸಿಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 

“ಮಮ ಕರ್ತ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಅಕ್ಷಯರಧಿಕರು; ವಿಪ್ರರು ಕೀಳು ಜಗವೆಲ್ಲರಿಯಲು” 
ಎಂದು ಹೇಳುವ ಧೈರ್ಯ ಮತ್ತು ಹಕ್ಕು ಅವರಿಗಿತ್ತು. ವೈದಿಕರ ದ್ವಿಮುಖ ಧೋರಣೆಗಳು ಅವರಿಗೆ 
ಎಂದೂ ಸರಿಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

“ಏನಯ್ಯಾ ವಿಪ್ರರು ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯರು, ಇದೆಂತಯ್ಯಾ? 
ತಮಗೊಂದು ಬಟ್ಟೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೊಂದು ಬಟ್ಟೆ!” 

ಎಂಬುದು ಅವರ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿತ್ತು. ವಿಪ್ರರ ಅನೇಕ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಅರ್ಥಹೀನವೆಂಬುದನ್ನು 
ಅವರು ಮನಗಂಡಿದ್ದರು. 

“ಕಿಚ್ಚು ದೈವವೆಂದು ಹವಿಯನಿಕ್ಕುವ ಹಾರುವರ ಮನೆಯಲು 
ಕಿಚ್ಚೆದ್ದು ಸುಡುವಾಗ 

ಬಚ್ಚಲ ನೀರು, ಬೀದಿಯ ಧೂಳ ಹೊಯ್ದು 

ಬೊಬ್ಬಿಟ್ಟೆಲ್ಲರ ಕರೆವರಯ್ಯಾ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ವಂದನೆಯ ಮರೆದು ನಿಂದಿಸುತ್ತಿದ್ದರು.” 

ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಭ್ರಮೆಗಳು ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವಗಳು ಎಂದೂ ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಾಗಿ 
ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ಅರಿವಿತ್ತು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಒಂದು 
ದಾರಿ ಮತ್ತು ತಮಗೊಂದು ದಾರಿಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡ ವಿಪ್ರರು ಎಂಥ ಹೀನ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ತಲುಪಬಲ್ಲರು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಾವೆಲ್ಲ ನಿಬ್ಬೆರಗಾಗುವಂತೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


“ವಿಪ್ರರ ಕರೆದು "ನೃಪರುಗಳು ಇಪ್ಪರೆ 
ತಮ್ಮ ಶಿಶುವಿನೊಡನೆ' ಎಂದು ಬೆಸಗೊಂಡರೆ 
"ಇಪ್ಪರು, ಇಪ್ಪರು, ತಾವು ಬಿತ್ತಿದ ಫಲಂಗಳ 
ತಾವು ಉಣ್ಣದವರುಂಟೆ?' 
ಎಂದು ಕಣ್ಣ ಕಾಣದೆ ಹೇಳಿದರು 
ಅಣ್ಣಗಳು, ಕರ್ಮದ ಬಟ್ಟೆಯನು.” 
ಕರ್ಮವಾದದ ಸಾಮಾಜಿಕ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮವೇ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ಪೂರ್ವಜನ್ಮದ ಪಾಪದ 
ಕಾರಣ ಕೀಳು ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಜನ ಹುಟ್ಟುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದು ದುಷ್ಟ ಮನಸ್ಸುಗಳ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಅದಕ್ಕೆ 
ಅಮಾನುಷ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು: 
“ವೇದ ನಡನಡುಗಿತ್ತು, ಶಾಸ್ತ್ರವಗಲಿ ಕೆಲಕ್ಕೆ ಸಾರಿದ್ದಿತ್ತಯ್ಯಾ! 
ತರ್ಕ ತರ್ಕಿಸಲರಿಯದೆ ಮೂಗುವಟ್ಟಿದ್ದಿತ್ತಯ್ಯಾ! 
ಆಗಮ ಹೊರತೊಲಗಿ ಅಗಲಿದ್ದಿತಯ್ಕಾ! 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನು 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲುಂಡ ಕಾರಣ.” 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಪರಮಾತ್ಮ ಕರ್ಮ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ 
ಕಡುವೈರಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಯಾರ ಹೆದರಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ, 
“ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯ ಕಟ್ಟುವೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ನಿಗಳವನಿಕ್ಕುವೆ, | 
ತರ್ಕದ ಬೆನ್ನ ಬಾರನೆತುವೆ, ಆಗಮದ ಮೂಗ ಕೊಯ್ಯುವೆ ನೋಡಯ್ಯಾ, 
ಮಹಾದಾನಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗ ನಾನಯ್ಯಾ.” 
ಎಂಬ ಅವರ ವಚನ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬೀಜಮಂತ್ರವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿ ಜೀವಕೇಂದ್ರಿತವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲ ಲೋಕಗಳು ಜೀವದ ಸುತ್ತ ಸುತ್ತುತ್ತಲಿವೆ. 
“ದೇವಲೋಕ ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಬೇರೆ ಮತ್ತುಂಟೆ? 
ಶಿವಭಕ್ತನಿದ್ದ ಠಾವೇ ದೇವಲೋಕ, 
ಭಕ್ತನಂಗಳವೇ ವಾರಣಾಸಿ, ಕಾಯವೇ ಕೈಲಾಸ 
ಇದು ಸತ್ಯ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 
ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢವಾದ ನಂಬಿಕೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಂಬಿಕೆ ಜೀವಪ್ರಧಾನ 
ವಾದುದರಿಂದಲೇ ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಯಿತು. ಇಂಥ ದಯಾಮೂಲವಾದ ಮನಸ್ಸಿಗೆ 
ಮೇಲು ಕೀಳು ಹಿಡಿಸಲಿಲ್ಲ. ಆಗ : 
“ವೇದಶಾಸ್ತ್ರದವರ ಹಿರಿಯರೆನ್ನೆ 
ಮಾಯಾಭ್ರಾಂತಿ ಕವಿದ ಗೀತಜ್ಞರ ಹಿರಿಯರೆನ್ನೆ, 
ಇವರು ಹಿರಿಯರುಗಳೇ?” 
ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಸಾತ್ವಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅವರು ಪಡೆದಿದ್ದರು. 
“ಅವ ಕುಲವಾದಡೇನು? ಶಿವಲಿಂಗವಿದ್ದವನೇ ಕುಲಜನು. 
ಕುಲವನರಸುವರೇ ಶರಣರಲ್ಲಿ, ಜಾತಿಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ?” 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ!೭ 


ಈ ವಚನ, ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾತಿವಿನಾಶಕ್ಕೆ ಕಂಕಣಬದ್ಧರಾಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದರ 
ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರಿಗೆ ಅಭಿಮಾನವಿದೆ. 
“ಕೊಲುವನೇ ಮಾದಿಗ, ಹೊಲಸು ತಿಂಬುವನೇ ಹೊಲೆಯ 
ಕುಲವೇನೊ ಅವಂದಿರ ಕುಲವೇನೊ? 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವ 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರೇ ಕುಲಜರು.” 
ಈ ರೀತಿ ನವಸಮಾಜದ ಕುಲಜರನ್ನು ಪರಿಚಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕರ್ಮವಾದಿಗಳಿಗೆ 
“ಮಹಾದಾನಿ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನೊಲಿದು 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲುಂಡ. 
ವೇದವನೋದಿದವರು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಿ ತೋರಿರೊ.” 
ಎಂದು ಸವಾಲು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. 
ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡಿಯೂ ಕರ್ಮವಾದದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟವರಿಗೆ ಅವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ 
ಕ್ರಮವಿದು. 


ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ? 
ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 


ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮು 
ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯ 
ಕರ್ಮದ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದೇ ಪೂಜೆಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. (ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 

ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯನ್ನು ಓಡಿಸುವುದೇ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಭಜನೆಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾದಂತೆ!) 
ಕರ್ಮವು ಕತ್ತಲೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾದರೆ; ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಬೆಳಕಿನ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಈ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕೂಡಲಸಂಗಮದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗವಲ್ಲ; ಆ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದ 
ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆತ್ಮಲಿಂಗವೇ ಆದಂಥ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವ. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವನೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಾಂಕಿತದಲ್ಲಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನಾದ. ಅವನು 'Lord of the Meeting 
ಔivers' ಅಲ್ಲ. ಕೂಡುವಿಕೆಯಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ ಸಂಶ್ಲೇಷಣೆ ಆತ. ಕೂಡಲಸಂಗಮ ಎಂಬುದು 
ದ್ವಿರುಕ್ತಿ ಅಲ್ಲ. ಕೂಡುವ ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ ಸಂಗಮದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಐಕ್ಕಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ 
ಒಂದಾಗುತ್ತದೆ. 

“ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ದಾ, 

ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ, ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ? 

ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ 

ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ?' 


ದ 
4 
ತ್ತಿ 
ನಿ೨ 


| 


ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಂದು ಮಾಡುವುದೇ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಎಂಬ ಮಹಾಶಕ್ತಿ. ಈ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನೇ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿಯ ಚನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ, ಸಿದ್ಧರಾಮೇಶ್ವರನ ಕಪಿಲಸಿದ್ಧ 


ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ, ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳ ಗುಹೇಶ್ವರ, ಏಸುಕ್ತಿಸನ ಯಹೋವಾ, ರುರತುಷ್ಟನ 
ಅಹುರಮಜ್ಜಾ ಮತ್ತು ಪೈಗಂಬರರ ಅಲ್ಲಾಹ್‌. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಲಿಂಗದೇವನ 
ಪೂಜಿಸಿ ಕುಲವನರಸುವರೆ ಅಯ್ಯಾ?'' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ಕುಲಗಳಿಲ್ಲ; ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೇವರುಗಳಿಲ್ಲ ಒಂದೇ ಭೂಮಿ, ಒಂದೇ ಕುಲ, 
ಒಂದೇ ದೇವರು, ವರ್ಗ ಭೇದವಿಲ್ಲ, ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲ, ಯಾವ ಭೇದವೂ ಇಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ 
ರೀತಿಯ ಅಜ್ಞಾನದ ಕತ್ತಲನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸುವ ಜಗಜ್ಜೋತಿಯೇ ನಮ್ಮ ಬಸವಣ್ಣ ಆ 
ಜಗಜ್ಜೋತಿಯೇ ಮಹಾವೀರನಾಗಿ, ಬುದ್ಧಧಾಗಿ, ಕ್ರಿಸ್ತನಾಗಿ, ಪೈಗಂಬರನಾಗಿ - ಹೀಗೆ ಅನೇಕ 
ವಿಭೂತಿಪುರುಷರ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸದಾ ಬೆಳಗುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದೆ. ಸಮುದಾಯದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಬೆಳಗುತ್ತಲೇ ಸಾಗುವುದು. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳು ಒಂದಾದರೂ ಇದನ್ನು ತಡೆಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ! 
ದಾಸೋಹ 
ದಾನವು ಕರ್ಮವಾದದ ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಅದು ಕೊಡುವವನನ್ನು ಅಹಂಕಾರಿಯನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಬಹುದು. ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವವನ ಆತ್ಮಗೌರವವನ್ನೇ ಧ್ವಂಸ ಮಾಡಬಹುದು. ಕೊಡುವವರಲ್ಲಿ 
ಕಿಂಕರಭಾವ ಮೂಡಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ 
ದಾನಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ದಾಸೋಹ ಬಂದಿತು. 
“ಹಡೆದೊಡವೆ ವಸ್ತುವನು ಮೃಡಭಕ್ತರಿಗಲ್ಲದೆ 
ಕಡಬಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು. 
ಜಸ ಲೇಸು, ಬಾರದಿದಡೆರಡು ಲೇಸು. 
ಅಲ್ಲಿದ್ದಡೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನ, ಇಲ್ಲಿದ್ದಡೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನ. 
ಲಿಂಗದೊಡವೆ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಸಾರಿತ್ತಾಗಿ 
ಬಂದಿತ್ತೆಂಬ ಪರಿಣಾಮವಿಲ್ಲ, ಬಾರದೆಂಬ ದುಃಖವಿಲ್ಲ. 
ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ನಿಮ್ಮ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು.” 
ಶರಣರಿಗೆ ದಾನ ಕೊಡುನದಲ್ಲ. ಕಡ ಅಥವಾ ಬಡ್ಡಿಯಿಂದ ಕೊಡುವುದೂ ಅಲ್ಲ. ಅವುಗಳ 
ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇರುವ ಶರಣರಿಗೆ ಕೊಡುವುದು ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ವಿನಮ್ರವಾಗಿ 
ಕೊಡುವುದು. ನಂತರ ಆ ವಸ್ತುಗಳು ಮಿಗುತಾಯವಾದರೆ ಅವರು ಮರಳಿ ಕೊಡುವರು. ಅದು 
“ಒಂದು ಲೇಸು'. ಅಥವಾ ಅವರು ತೊಂದರೆಯಲ್ಲಿರುವ ಇತರ ಶರಣರಿಗೆ ಕೊಡವರು. ಇದು 
“ಎರಡು ಲೇಸು'. ಇದೇ ಕಮ್ಯೂನಿಜಂನ "ಕೇಂದ್ರೀಕೃತ ವ್ಯವಸ್ಥೆ'! 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜದ ರೂವಾರಿಯಾಗಿದ್ದರು. 
ಆದರೆ ಅಣುಬೂದಿಯಂತೆ ಇರುವ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿ (ಇದಕ್ಕೆ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಎಂಬ ರೂಢಿಯ ಪದಗಳನ್ನು ಬಳಸುತ್ತಾರೆ) ಇಂಥ ನವಸಮಾಜವನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡುವುವಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಯಿತು. ಬಸವನ ಕನಸಿನ ಸಮಾಜವನ್ನು ಇಂದಿನ ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆಯ ಒಳಗಡೆ 
ಪುನಾರಚಿಸಲು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಬಸವತತ್ವದ ಅನುಯಾಯಿ ಜಾತ್ಯತೀತನಾಗಿ, ವರ್ಗಾತೀತನಾಗಿ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೯ 


ಚಿಂತಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೊಲಗೇರಿಗಳಿರುವ, ಸುಲಿಗೆ ಇರುವ, ವರ್ಗಭೇದ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದ 
ಇರುವ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಬಸವ ತತ್ವಗಳು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಆಚರಿಸುವ ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆ 
ಮಾಡುವವರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಸವ ತತ್ವಗಳು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ 
ಲಿಂಗಾಯತರಾಗಿರಬಹುದಷ್ಟೇ! 

“ಒಲವಿಲ್ಲದ ಪೂಜೆ, ನೇಹವಿಲ್ಲದ ಮಾಟ; 

ಆ ಪೂಜೆಯು, ಆ ಮಾಟವು 

ಚಿತ್ರದ ರೂಹು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ, ಚಿತ್ರದ ಕಬ್ಬು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ 

ಅಪ್ಪಿದಡೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಮೆಲಿದಡೆ ರುಚಿಯಿಲ್ಲ; 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ನಿಜವಿಲ್ಲದವನ ಭಕ್ತಿ.” 

ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 

ಭಕ್ತಿಯು ಗುರು (ಆತ್ಮ), ಲಿಂಗ (ಪರಮಾತ್ಮ) ಮತ್ತು ಜಂಗಮ (ಆತ್ಮಸಮೂಹ) ವನ್ನು 
ಅರಿಯುವ ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. ಈ ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹ ಮಾಡುವುದೇ ಭಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಆತ್ಮವನ್ನು 
ಗುರುವಾಗಿ - ಗುರುವನ್ನು ಆತ್ಮವಾಗಿ, ಲಿಂಗವನ್ನು ಪರಮಾತ್ಮನಾಗಿ - ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಲಿಂಗವಾಗಿ, 
ಜಂಗಮ ಜಗತ್ತನ್ನು ಜೀವಾತ್ಮರ ಸಮೂಹವಾಗಿ - ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ಜಂಗಮವಾಗಿ 
ಕಾಣುವುದೇ ಭಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಯಾವುದೇ ಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ 
ಭಕ್ತಿಯ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಇದು ಭಕ್ತಿಯ ಚಲನಶೀಲತೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇದು ಸದಾ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಎರುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 

“ಗೀತವ ಹಾಡಿದಡೇನು, ಶಾಸ್ತ್ರ - ಪುರಾಣವ ಕೇಳಿದಡೇನು 
ವೇದ ವೇದಾಂತವನೋದಿದಡೇನು? 

ಮನವೊಲಿದು ಲಿಂಗಜಂಗಮವ ಪೂಜಿಸಲರಿಯದವರು 
ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಜ್ಞರಾದಡೇನು? 

ಭಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದವರನೊಲ್ಲ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ.” 

ಇಲ್ಲಿ "ಲಿಂಗಜಂಗಮ' ಎಂಬುದು ಸಮಾಜವೇ ಆಗಿದೆ. 

ಈ ಸಮಾಜವನ್ನು ಭಕ್ತರು ಪೂಜಿಸುವುದು ಎಂದರೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರು ಮರ್ಯಾದೆಯಿಂದ, 
ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಬದುಕುವಂಥ ನವ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುವುದು. ಅಂದರೆ 
ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಧ್ವಂಸ ಮಾಡಿ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದು. ಸುಮ್ಮನೆ ಲಿಂಗವಂತರಾಗಿ 
ಏನು ಪ್ರಯೋಜನ? 

“ಏತ ತಲೆವಾಗಿದಡೇನು ಗುರುಭಕ್ತನಾಗಬಲ್ಲುದೆ 
ಇಕ್ಕಳ ಕೈಮುಗಿದಡೇನು, ಭೃತ್ಕಾಚಾರಿಯಾಗಬಲ್ಲುದೇ? 
ಗಿಳಿಯೋದಿದಡೇನು ಲಿಂಗವೇದಿಯಾಗಬಲ್ಲುದೇ? 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಬಂದ ಬರವ, ನಿಂದ ನಿಲವ 
ಅನಂಗಸಂಗಿಗಳೆತ್ತ ಬಲ್ಲರು.” 
ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅನಿಸಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಇದೇ ನಿಜವಾದ ಅನಿಸಿಕೆ. ಅದು ಕಾರಣ: 


೧೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


“ಕನ್ನಡಿಯ ನೋಡುವ ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ, ಜಂಗಮವ ನೋಡಿರೆ, 
ಜಂಗಮದೊಳಗೆ ಲಿಂಗಯ್ಯ ಸನ್ನಿಹಿತನಾಗಿಪ್ಪ. 
ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದೇ ಎಂಬುದು ಕೂಡಲಸಂಗನ ವಚನ.” 
ಇಡೀ ಸಮಾಜವೇ ಲಿಂಗಯ್ಯನ ಪ್ರತೀಕವಾದಾಗ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಗೆ, ಶೋಷಣೆಗೆ, ಜಾತೀಯತೆಗೆ 
ಅವಕಾಶ ಎಲ್ಲಿದೆ? ಆದ್ದರಿಂದ ಜಂಗಮ (ಸಮಾಜ)ವು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಹುಮುಖ್ಯವಾಯಿತು. 
“ಎರೆದಡೆ ನೆನೆಯದು, ಮರೆದಡೆ ಬಾಡದು 
ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ : 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನೆನೆಯಿತ್ತು.” 
ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯೇ ನಿಜವಾದ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯಾಗಿದೆ. ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯೆಂದರೆ 
ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ನಶ್ಚರಗೊಳಿಸಿ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಈಶ್ವರಗೊಳಿಸುವುದು. 


“ಉಂಬ ಜಂಗಮ ಬಂದಡೆ ನಡೆಯೆಂಬರು; 
ಉಣ್ಣದ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನವ ಹಿಡಿಯೆಂಬರಯ್ಯಾ.” 
ಇಂಥವರು ಲಿಂಗವಂತರಾದರೂ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಕ್ತಾರರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
“ಬಂಡಿ ತುಂಬ ಪತ್ರೆಯ ತಂದು ಕಂಡಕಂಡಲ್ಲಿ ಮಜ್ಜನಕ್ಕೆರೆವಿರಿ. 
ತಾಪತ್ರಯವ ಕಳೆದು ಪೂಜಿಸಿ, ತಾಪತ್ರಯವ ಲಿಂಗನೊಲ್ಲ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಬರಿ ಉದಕದಲಿ ನೆನೆವನೆ.” 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯೆಂಬುದು ಮನುಷ್ಯನ ಒಳಗನ್ನು ಬೆಳಗುವಂಥದ್ದು ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ವಿಕಸನಗೊಳಿಸುವಂಥದ್ದು. ದೃಢಸಂಕಲ್ಪಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವಂಥದ್ದು. 
“ಎನಿಸುಕಾಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡಿ 
ಏವೆನಯ್ಯಾ ಮನದಲ್ಲಿ ದೃಢವಿಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕ?” 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜವನ್ನು ಸದಾ ಜಾಗೃತ ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿಡಲು ಶ್ರಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದ ಪೂಜೆ ಬರಿ ಪೂಜೆಯಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅಂಥ ಪೂಜೆಯನ್ನು 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಮೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ. 
“ಉದಯದ ಮಾಗಿಯ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು; 
ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಕರಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು; 
ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು 
ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು; 
ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನವರ ಬಲ್ಲನಾಗಿ ಒಲ್ಲನಯ್ಯಾ.” 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಇಂಥ ಸಮಾಜಮುಖಿ ಮನಸ್ಸು ಇಡೀ ಲೋಕದ ಅನುಪಮ ಆಸ್ತಿಯಾಗಿದೆ. 
ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಪರ ಅವರು ಎಷ್ಟು ತೀವ್ರವಾಗಿ ಬದುಕಿದ್ದರೆಂದರೆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಂದಲೂ 
ಮಹೋನ್ನತ ಸಾಧನೆ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅಚಲವಾದ ನಂಬಿಕೆ ಉಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರಿಗೆ 
ಸಮಾಜ ಬದಲಾವಣೆಯ ದೃಢಸಂಕಲ್ಪ ಇದ್ದಿತ್ತಾದಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನಿಗಿಂತಲೂ 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ ಅಧಿಕವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ! 


“ಹೊಕ್ಕಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು ನಿಮ್ಮೊಕ್ಕುದನುಂಬುವನ ಕುಲವೇನೊ! 
ದೇವಾ ನೀನೊಲಿದವನ, ಸ್ವಾಮಿ ನೀ ಹಿಡಿದವನ ಕುಲವೇನೊ! 
ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, 
ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 
ಈ ಭಾವಪರವಶತೆ ರೋಮಾಂಚನಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನು ದೇವತ್ಪವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ವಿಚಾರ ಹೊಳೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ! 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಬರಿ ಅಂಗೈಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ಪೂಜಿಸುವ ವಸ್ತುವಲ್ಲ. ಅದು 
ವಿಶ್ವಾತ್ಮನ ಕುರುಹು ಆಗಿದೆ. 
“ಜಗದಗಲ ಮುಗಿಲಗಲ ಮಿಗೆಯಗಲ ನಿಮ್ಮಗಲ; 
ಪಾತಾಳದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಚರಣ; 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಮುಕುಟ. 
ಅಗಮ್ಯ ಅಗೋಚರ ಅಪ್ರತಿಮ ಲಿಂಗವೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ 
ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಚುಳುಕಾದಿರಯ್ಯಾ.” 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನು ಅಗೋಚರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಉತ್ಕಟ ಭಕ್ತಿಭಾವದಿಂದ ತುಂಬಿದ 
ಒಳಗಣ್ಣುಗಳಿಂದ ಮಾತ್ರ ಆತನ ದಿವ್ಯ ಪ್ರಭೆಯನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಆದರೆ ಆತ ಕುರುಹಾಗಿ 
ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ! ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವನ ಬಲದಿಂದ ಮನುಷ್ಯರು ಬದಲಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ದೃಢವಿಶ್ವಾಸವಿದೆ. 
“ಎಡದ ಕೈಯಲಿ ಕತ್ತಿ, ಬಲದ ಕೈಯಲಿ ಮಾಂಸ, 
ಬಾಯಲಿ ಸುರೆಯ ಗಡಿಗೆ, ಕೊರಳಲಿ ದೇವರಿರಲು 
ಅವರ ಲಿಂಗನೆಂಬೆ, ಸಂಗನೆಂಬೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಅವರ ಮುಖಲಿಂಗಿಗಳೆಂಬೆನು.” 
ಅವರಿಗಿದ್ದ ಅಪಾರವಾದ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಮತ್ತು ಜನಸಮುದಾಯದ ಬಗೆಗಿನ ಆಳವಾದ 
ನಂಬಿಕೆಯೇ ಈ ವಚನಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾಗಿದೆ. | 
ಲಿಂಗಧಾರಣೆಯಾದನಂತರ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನೀಡುವ ಮೊದಲ "ಆದೇಶ'ವೆಂದರೆ “ಅಂಗದ 
ಮೇಲೆ ಲಿಂಗಸಾಹಿತ್ಯವಾದ ಬಳಿಕ ಸ್ಥಾವರ ದೈವಕ್ಕೆರಗಲಾಗದು.” ವಿಶ್ವಾತ್ಮನನ್ನು ಅರಿಯಲು 
ಮೂರ್ತಿ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇರುವುದು ಮೊದಲ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಮೂರ್ತಿ 
ಎಂದು ಭಾವಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅದು ಪರಮಾತ್ಮನ ಕುರುಹು ಮಾತ್ರ ಎಂದೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ವಚನದಿಂದ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. 
“ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯವ ಮಾಡುವರು, 
ನಾನೇನು ಮಾಡುವೆ ಬಡವನಯ್ಯಾ. 
ಎನ್ನ ಕಾಲೇ ಕಂಭ, ದೇಹವೇ ದೇಗುಲ, ಶಿರ ಹೊನ್ನಕಲಶವಯ್ಯಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಕೇಳಯ್ಯಾ 
ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ.” 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಜಂಗಮ ಸಂಬಂಧಿಯಾಗಿದೆ. ದೇಹವೇ ದೇಗುಲವಾಗಿ ಆತ್ಮವೇ ಪರಮಾತ್ಮನ 
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ಅಂಶವಾಗಿ ಕುಳಿತಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ವ್ಯಷ್ಟಿ-ಸಮಷ್ಟಿ ಅಭಿನ್ನವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಇದನ್ನು ಅರಿಯದ 
"ಮಹಿಮ'ರು ತಾವೇ ಬೇರೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

“ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ 

ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ. 

ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು; 

"ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ' ಎನ್ನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ. 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು.” 

ಈ "ಸಲಿಗೆವಂತಿಕೆ' ತಾರತಮ್ಯಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಮೇಲು ಕೀಳಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಬಲಿತರು 
(ಬಲಿಷ್ಠರು) ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ದಲಿತರು ಹೊರಗಿನವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ದಲಿತರ ಜೊತೆ ಇರಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗೆ ಇರುವ ಕ್ರಮ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಅದು ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. ಸಾತ್ವಿಕ ವೃಂಗ್ಯವಿದೆ. ಬಲಿತ (ಸಲಿಗೆವಂತ) ರಾಗಿ 
ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವವರನ್ನು "ಮಹಿಮರು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ್ಯಂಗ್ಯವಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು (ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ) ಎಂದು ಕೂಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತಿಕ 
ಹಟವಿದೆ. "ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ' ಎನ್ನುತ "ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ' ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ತಾನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯನಾಗಿ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ ಎಂದು ಘೋಷಿಸುವ ಧ್ವನಿ ಇದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಸಂಬೋಳಿ 
ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಬಳಕೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿ, ಇದು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಅಸಹಾಯಕತೆ ಹಾಗೂ ಆಕ್ರೋಶವನ್ನು 
ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. "ಸಂಬೋಳಿ'ಗೆ “ಎಚ್ಚರ' ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. ಹೀಗೆ 
ಸಲಿಗೆವಂತರಿಂದ ದೂರದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಪರವಾಗಿ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಕೊಡುವ 
ಕ್ರಮ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. ಮೇಲ್ಬ್ಭಾತಿ, ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಮಹಾನುಭಾವ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಲೋಕೋದ್ಧಾರಕ್ಕಾಗಿ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗೀಕರಣಗೊಂಡುದು ನಮಗೆ ಮಹಾವೀರ, 
ಬುದ್ಧರನ್ನು ನೆನಪಿಗೆ ತರುತ್ತದೆ. "ನಾಸ್ತಿಕವಾದಿ ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು ಅಜ್ಞೇಯವಾದಿ ಬುದ್ಧ ಸ್ವತಃ 
ದೇವಸ್ತರೂಪರೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಬದುಕಿನಿಂದ ವಿಮುಖರಾದ ಕಾರಣ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ಲೋಕದ ಜನರಿಂದ ಎತ್ತರದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. ಸಾಂಸಾರಿಗರು “ಆ ಸಾಧನೆ ತಮ್ಮಿಂದಾಗುವಂಥದ್ದಲ್ಲ' 
ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸಿಯೇ ಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಉಪಾಸಕರಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಏಸುಕ್ರಿಸ್ತ ಕೂಡ 
ವರ್ಣ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದವಿಲ್ಲದ "ದೇವರ ರಾಜ್ಯ'ದ ಪ್ರತಿನಿಧಿ ಆಗಿದ್ದ. ಆದರೆ ಆತ ಸಾಂಸಾರಿಕ 
ಸುಖ ದುಃಖಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ನಿರಂಜನನಾಗೇ ಉಳಿದ. ತದನಂತರ ಬಂದ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ 
ಪೈಗಂಬರರು ಮೆಕ್ಕಾದಲ್ಲಿನ ಅಲ್ಲಾಹ್‌ನ ಮಂದಿರವಾದ ಕಾಬಾದ ಎಲ್ಲ ಉಸ್ತುವಾರಿ ಮಾಡುವ 
ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ ಮನೆತನಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರಾಗಿದ್ದರು. ೧೪ ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಆ ಅರಬಸ್ತಾನ 
ವಿವಿಧ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳ ಜನರಿಂದ ಕೂಡಿತ್ತು. ಅನಾಗರೀಕತೆಗೆ ಕುಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿತ್ತು. ಅಂಥ 
ಬಡಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಹಾಗೂ ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳಿಲ್ಲದ, ಮೂರ್ತಿ 
ಪೂಜೆಯಿಲ್ಲದ ಸರಳ ಸಹಜವಾದ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಸಾಂಸಾರಿಗರಾಗಿ ಹೆಣಗಿದರು. ಭಾರಿ ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಿದರು. ಅವರು ಸಾಕ್ರೆಟಿಸ್‌ನ ಹಾಗೆ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೩ 


ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಯಾಗಿ ಸೀಜರ್‌ನ ಹಾಗೆ ಮಹಾವೀರನೂ ಆಗಿದ್ದರು ಎಂದು ಐರೋಪ್ಯ ಚಿಂತಕರು 
ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆಹಾರ, ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ಮನೆಯ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ 
ಮನುಷ್ಯನ ಹಾಗೇ ಬದುಕಿದ ಪೈಗಂಬರರು ಉನ್ನತವಾದುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು. ಅವರ ಸಾಧನೆಯ 
ಪಥದಲ್ಲಿ ಭಾರೀ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿದ್ದರೂ ಅಸಹ್ಯವಾದ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿ ಬಿದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಸಾಧನೆಯ ಪಥದಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಜಮಾವಣೆಯಾಗಿ ಕೊಳೆತುನಾರುತ್ತಿರುವ, 
ಅಸಹ್ಯಕರವಾದ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮಾನವೀಯತೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಭಯೋತ್ಪಾದಕವಾದ ಸಮರ ಸಾರುತ್ತ 
ಬಿದ್ದಿತ್ತು. ಲೋಕಾಯತರು, ನಂತರ ಮಹಾವೀರ, ಮತ್ತು ಬುದ್ಧ ಈ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡುವವರಿಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕರಾಗಿದ್ದರೂ ದಾರಿ ಸುಗಮವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿದರು. ಅಗ್ರಹಾರದ ಮೇಲ್ಲಾತಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಬದುಕಿನ 
ನಿರರ್ಥಕತೆಯ ಪರಿಚಯ ಅವರಿಗೆ ಸ್ವಾನುಭವದಿಂದಲೇ ಆಗಿತ್ತು. ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರಿಯಾಗಿ 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಬದುಕಿನ ಪರಿಯ ನೇರ ಪರಿಚಯವಾಯಿತು. ತಾನು ಯಾವ ವರ್ಗದ 
ಪರ, ಯಾವ ಜಾತಿಗಳ ಪರ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಖಚಿತವಾಗಿ ನಿರ್ಧರಿಸಿದ್ದರು. 
ನಮ್ಮ ಹಾಗೆ ಬದುಕುತ್ತಲೇ ನಮಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾದರು. ಲೋಕಕ್ಕೇ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾದರು, 
ಜಗಜ್ಜೊ ನತಿಯಾದರು. 
ಮೇಲ್ಭಾತಿ, ವೈದಿಕ ಪಾಂಡಿತ್ಯ. ಅರಮನೆಯ ಉನ್ನತ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಪರ್ಗದ 
ದೌರ್ಬಲ್ಯವನ್ನು ಅರಿತ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾತಿಯ ಟೊಳ್ಳುತನವನ್ನು ಅನೇಕ ವಿಧದಲ್ಲಿ ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
“ವ್ಯಾಸ ಬೋವಿತಿಯ ಮಗ, ಮಾರ್ಕಂಡೇಯ 
ಮಾತಂಗಿಯ ಮಗ, ಮಂಡೋದರಿ ಕಪ್ಪೆಯ ಮಗಳು, 
ಕುಲವನರಸದಿರಿಂ ಭೋ! ಕುಲದಿಂದ ಮುನ್ನೇನಾದಿರಿಂ ಭೋ! 
ಸಾಕ್ಷಾತ್‌ ಅಗಸ್ವ ಕಬ್ಬಿಲ, ದೂರ್ವಾಸ ಮಚ್ಚಿಗ, ಕಶ್ಯಪ ಕಮ್ಮಾರ, 
ಕೌಂಡಿನ್ಯನೆಂಬ ಬುಷಿ ಮೂರು ಭುವನವರಿಯೆ ನಾವಿದ ಕಾಣಿಭೋ. 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ವಚನವಿಂತೆಂದುದು: 
ಶ್ವಪಚೋಪಿಯಾದಡೇನು, ಶಿವಭಕ್ತನೇ ಕುಲಜಂ ಭೋ”! 
ಇವರೆಲ್ಲಾ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿ ಸಿದ್ಧ ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದವರಲ್ಲ. ಜಾತಿಗೂ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ ಯಾವುದೇ 
ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. ಜಾತಿಯೆಂಬುದು ಮಾನಸಿಕವಾದುದು, ದೈಹಿಕವಾದುದಲ್ಲ. ಜಾತಿಯ ಪ್ರಕಾರ 
ಕೈ, ಕಾಲು, ಕಣ್ಣು, ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಮಿದುಳಿನ ರಚನೆಯಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನವ ಪ್ರತಿಭೆ 
ಜಾತಿಗಳ ಕಾಣಿಕೆಯಲ್ಲ. ದೈಹಿಕ, ಮಾನಸಿಕ ಕಾಯಕಗಳ ಕಾಣಿಕೆ. ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸಿ 
ಜಾತಿ ವಿನಾಶ ಮಾಡಿದಾಗ ಉದಯಿಸುವ ಹೊಸ ಸಮಾಜ ಮಾತ್ರ ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿರಬಲ್ಲುದು. 
ಆದರೆ ಮಾನವ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಕಂಡಿರುವುದು ಜಾತಿ, ಬುಡಕಟ್ಟು, ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು 
ವರ್ಣಭೇದಗಳ ಸಮಾಜ. ಇದು ಬದಲಾಗಲೇ ಬೇಕು ಎಂಬುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಂಕಲ್ಪ! 
ಅಂತೆಯೇ ಅವರು : 
“ನ್ಯಾಯ ನಿಷ್ಠುರಿ ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಪರ ನಾನಲ್ಲ, 
ಲೋಕವಿರೋಧಿ ಶರಣನಾರಿಗಂಜುವವನಲ್ಲ; 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ರಾಜತೇಜದಲ್ಲಿಪ್ರೆನಾಗಿ.” 
ಎಂದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 


“ಹೊಲೆಯ ಹೊಲಬಿಗನಾದಡೆ 

ಅವನ ಹೊರೆಯಲಪುದು ಲೇಸು ಕಂಡಯ್ಯಾ. 

ಹೊಲಬುಗೆಡದೆ ಲಿಂಗಶರಣೆನ್ನಿರಯ್ಕಾ, 

ಹೊಲಬುಗೆಡಬೇಡ, ಶಿವಶರಣೆನ್ನಿರಯ್ಕಾ 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಮಹಾಮನೆಯಲು 

ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ ಹೊಲಬಿಗನಯ್ಯಾ.” 

ಜೀವನಪಥವನ್ನು ಅರಿತವನೇ ಮುಖ್ಯ. ಬರಿ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದವನು 

ಮುಖ್ಯನಲ್ಲವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಅಚಲ ವಿಶ್ವಾಸವಿತ್ತು. ಭಕ್ತರೆನಿಸಿಕೊಂಡವರು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಹಿತವಾಗುವ, ಆತ್ಮ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕವಾಗುವ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುವ 
ಕಾಯಕವನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕು. ಆ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳು ಎಂಬುದಿಲ್ಲ. ಯಾವ 


ಕಾಯಕವಾದರೂ ಸರಿ : 
“ದೇವಸಹಿತ ಭಕ್ತ ಮನೆಗೆ ಬಂದಡೆ 
ಕಾಯಕವಾವುದೆಂದು ಬೆಸಗೊಂಡಡೆ 
ನಿಮ್ಮಾಣೆ! ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತರಾಣೆ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಭಕ್ತರಲಿ ಕುಲವನರಸಿದಡೆ 
ನಿಮ್ಮ ರಾಣಿವಾಸದಾಣೆ.” 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬರಿ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಬೆಂಬಲಿಗರಾಗಿ ಉಳಿಯಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೊಳಗಾದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಲೋಕದ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಸುವಂತಿದೆ. ಕೆಳಜಾತಿಗಳಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; 
ಕೆಳಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿನ ಅನೈತಿಕ ಸಂಕರದ ಪ್ರತಿನಿಧಿಯಾಗಿಯೂ ನಿಲ್ಲಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 
“ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗನು 
ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು 
ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ.” 
ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅರಿಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೊಸ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನೇ ರೂಪಿಸಿದಂತೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಕುಲಗಳ ಮಹಾನುಭಾವರ ಸಂಪರ್ಕದಿಂದ 
ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಲಾತಿಗಳ ಕ್ರೌರ್ಯದ ಅರಿವಿನಿಂದ ಹೊಸ ಸಮಾಜವನ್ನೇ ರೂಪಿಸಿದರು. ಈ 
ಮಹಾನುಭಾವರ ಕಡೆ ಅವರು ಹಸುವನ್ನು ಕಂಡ ಕರುವಿನ ಹಾಗೆ ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. 
“ಅಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, 


ಆ 


ಬೊಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, 


ಆ 


ಚಿಕ್ಕಯ್ಯ ನಮ್ಮಯ್ಯ ಕಾಣಯ್ಯ, 
ಅಣ್ಣನು ನಮ್ಮ ಕಿನ್ನರಿ ಬೊಮ್ಮಯ್ಯ, 
ಣ ಆ ಲ್ಲಿ 


ಎನ್ನನೇತಕ್ಕರಿಯರಿ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯಾ.' 
ಎಂದು ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ಅವರ ಅಂತಃಕರಣದ ಆಳವನ್ನು ಅರಿಯಬಹುದು. ಈ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣದ 
ಮೂಲಕ ಅವರು ಹೊಸ ಹುಟ್ಟು ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ಧರ್ಮಸಂತಾನಿ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೫ 


“ಸೂಳೆಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಕೂಸಿನರಿತೆ 
ಆರನಾದಡೆಯೂ "ಅಯ್ಯಾ, ಅಯ್ಯಾ' ಎನಲಾರೆ. 
ಚೆನ್ನಯ್ಯನೆಮ್ಮಯ್ಯನು, ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮಗ ನಾನು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಮಹಾಮನೆಯಲಿ 
ಧರ್ಮಸಂತಾನಿ ಭಂಡಾರಿ ಬಸವಣ್ಣನು.” 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಗೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಕೆಳಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿನ ವ್ಯತ್ಯಾಸಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸರಿಪಡಿಸುತ್ತ ಅವರನ್ನು 
ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಸದಸ್ಯರಾಗಿಸುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶತಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
“ಅರಗು ತಿಂದು ಕರಗುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, 
ಉರಿಯ ಕಂಡಡೆ ಮುರುಟುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, 
ಅವಸರ ಬಂದಡೆ ಮಾರುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, 
ಸಹಜಭಾವ ನಿಜೈಕ್ಕ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನೊಬ್ಬನೇ ದೇವ.” 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ದೈವಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವನನ್ನು ಅವರ ಮನದಾಳದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಮೇಲ್‌ಸ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವುದೆಂದರೆ ಬಹಳ ಕಷ್ಟದ ಕೆಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಸನಾತನ 
ಕಾಲದಿಂದ ಬಂದ ಮೇಲ್‌ಸ್ತರದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಸೋಂಕು ಇದಕ್ಕೆ ಬಡಿಯಬಾರದು ಎಂಬುದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಸದಾ ಜಾಗೃತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
“ಉತ್ತಮ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದೆನೆಂಬ 
ಕಷ್ಟತನದ ಹೊರೆಯ ಹೊರಿಸದಿರಯ್ಯಾ. 
ಕಕ್ಕಯ್ಯನೊಕ್ಕುದನಿಕ್ಕ ನೋಡಯ್ಯ, 
ದಾಸಯ್ಯ ಶಿವದಾನವನೆರೆಯ ನೋಡಯ್ಯ, 
ಮನ್ನಣೆಯ ಚೆನ್ನಯ್ಯನೆನ್ನುವ ಮನ್ನಿಸ, 
ಉನ್ನತ ಮಹಿಮ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಶಿವಧೋ ಶಿವಧೋ.” 
ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ನೈತಿಕಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆಯೆ ವಿಕಸನಗೊಳಿಸುತ್ತ 
ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರನ್ನು ಮೇಲ್‌ಸ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಧಾನ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಪಾರುಮಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ದುಡಿಯಲು ಸಿದ್ಧರಾದ 
“ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಬರವೆನಗೆ ಪ್ರಾಣ ಜೀವಾಳವಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎದೆದುಂಬಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವ ಎಲ್ಲ ದೇವರಂತಲ್ಲ, ಆತ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮೀರಿದವನು. ಅಂತೆಯೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಉತ್ತತ್ತಿ ಸ್ಥಿತಿ ಪ್ರಳಯಕ್ಕೆ ಹೊರಗಾದ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ 
ಮಾತಾಪಿತರುಗಳುಳ್ಳಡೆ ಹೇಳಿರೋ!” ಎಂದು ಆಹ್ವಾನ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಅದ್ವಿತೀಯ ದೇವರು, 
ಅದ್ವಿತೀಯ ಸಮಾಜ, ಅದ್ವಿತೀಯ ಮನುಜಕುಲ ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮಗೆ 
ಬಳುವಳಿಯಾಗಿ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವು ಕನಸುಗಳಾಗಿ ಉಳಿದಿವೆ. 
ವೈಚಾರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭಾವಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಲೋಕದ ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿ ತರ್ಕಬದ್ದವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಭಾವ ಮತ್ತು ತರ್ಕಗಳು ಶರಣಸಮಾಜದ 
ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿವೆ. ಕಾಸಿ ಕಮ್ಮಾರರಾಗುತ್ತಾರೆ; ಬೀಸಿ ಮಡಿವಾಳರಾಗುತ್ತಾರೆ; ಹಾಸನಿಕ್ಕಿ 


೧೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಸಾಲಿಗರಾಗುತ್ತಾರೆ; ವೇದವನೋದಿ ಹಾರುವರಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದು ಶರಣ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. 
ಜಾತಿಯು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ; ಕಾಯಕದಿಂದ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆ ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಜಾತಿ ಅಳಿಸಿ ಕಾಯಕ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಯಾವ ಕಾಯಕವೂ ಕೀಳಲ್ಲವೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ 
ಮತ್ತು ಕೃತ್ರಿಮ ಜಾತಿಗಳು ಶರಣ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ, ಮೇದಾರ ಕೇತಯ್ಯ, ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯ 
ಮುಂತಾದವರ ಹೆಸರುಗಳು ಹಾಗೆಯೇ ಉಳಿದುಕೊಂಡವು. ಜಾತಿ ನಿರ್ಮೂಲನ ಎಂದರೆ ಜಾತಿ 
ಶಬ್ದಗಳ ನಿರ್ಮೂಲನವಲ್ಲ; ಜಾತಿಯನ್ನು ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕಿತ್ತು ಹಾಕುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಶರಣರು 
ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಇದನ್ನು ಅರಿಯದ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ನಿಷ್ಟಲವಾದುದು. ಅಂತೆಯೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು : 
“ಅರ್ಥರೇಖೆಯಿದ್ದಲ್ಲಿ ಫಲವೇನು, ಆಯುಷ್ಯರೇಖೆ ಇಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕರ! 
ಹಂದೆಯ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಚಂದ್ರಾಯುಧವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? 
ಅಂಧಕನ ಕೈಯಲ್ಲಿ ದರ್ಪಣವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರನರಿಯದವರ ಕೈಯಲ್ಲಿ 
ಲಿಂಗವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? ಶಿವಪಥವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ.”' 
ಶಿವಪಥವು ಸರ್ವರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವುದೇ ಆಗಿದೆ. ಈ ಸಮಾನತೆಯ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನಪಡೆಯಲು ಸೆವನ್‌ ಕಮಾಂಡ್‌ಮೆಂಟ್ಸ್‌ (ಏಳು ಈಶ್ವರಾಜ್ಞೆ) ಕುರಿತು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ರೀತಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ : 
“ಕಳಬೇಡ, ಕೊಲಬೇಡ, ಹುಸಿಯ ನುಡಿಯಲು ಬೇಡ, 
ಮುನಿಯಬೇಡ, ಅನ್ಯರಿಗೆ ಅಸಹ್ಯಪಡಬೇಡ, 
ತನ್ನ ಬಣ್ಣಿಸಬೇಡ, ಇದಿರ ಹಳಿಯಲು ಬೇಡ, 
ಇದೇ ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿ ಇದೇ ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿ 
ಇದೇ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನೊಲಿಸುವ ಪರಿ.” 
ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಮಾಡುವಂಥದ್ದು ಏನೂ 
ಇಲ್ಲ! ಆದರೆ ಮಾಡದೇ ಇರುವಂಥವು ಏಳು ಇವೆ. ಕಳ್ಳತನ ಮಾಡದ, ಕೊಲೆ ಮಾಡದ, ಸುಳ್ಳು 
ಹೇಳದ, ಸಿಟ್ಟಿಗೆ ಬರದ, ಬೇರೆಯವರ ಬಗ್ಗೆ ಅಸಹ್ಯಪಟ್ಟುಕೊಳ್ಳದ, ತನ್ನ ವರ್ಣನೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದ 
ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ನಿಂದಿಸದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅಂತರಂಗ ಹಾಗೂ ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಪ 
ರೀತಿ ಬದುಕುವುದೇ ದೇವರ ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರವಾಗುವ ರೀತಿ. ನಾವೆಲ್ಲ ಹೀಗೆ ಬದುಕಲಿಕ್ಕಾಗದೆ? 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ : ಒಂದು ಟಪ್ಪಣಿ 
ಮಾನವನ ಅರಿವು, ನಂಬಿಕೆ, ಚಿಂತನವಿಧಾನ, ನಡವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಕಾಣ್ಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿರುವ ಸ್ಪಂದನವೇ ಸಂಸ್ಕೃತಿ. ಪರಂಪರೆ, ಭಾಷೆ, ವಿಚಾರಗಳು, ನಂಬಿಕೆಗಳು, 
ಪದ್ದತಿಗಳು, ಕಲೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ, ಧರ್ಮ, ಪ್ರದೇಶ ಒಟ್ಟಾರೆ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲದ ವ್ಯವಹಾರಗಳು 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ ನಡವಳಿಕೆಗಳನ್ನು ಔಚಿತ್ಯ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೧೭ 


ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಮನುಷ್ಯನನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಸುವ 
ವಿವೇಕದ ಜೀವಾಳವೇ ನಿಜಸಂಸ್ಕೃತಿ. 

ನ ಜಸಂಸ್ಕೃತಿ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಕಂಡಾಗ ಮತ್ತು ಅದು 
ಸದಾಕಾಲ ಹಾಗೇ ಬಹುಮುಖಿಯಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾದಾಗ 
ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿ ರೂಪು ತಾಳುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು, ನಿಂತಲ್ಲೇ ನಿಂತು 
ಕೊಳೆತ ನೀರಿನಂತಾಗುವುದೇ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿ. ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು 
ಅನೇಕ ವಿಧವಾದ ವಿಕೃತ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಎಡೆ ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ "ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳ 
ನಿಜಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ತಾಯಿಬೇರು ಒಂದೇ; ಆ ತಾಯಿಬೇರೆಂಬುದು ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಜೀವನ ಪ್ರೀತಿ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಎಲ್ಲ 
ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿನ ನಿಜಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಒಟ್ಟು ಮೊತ್ತವಾಗಿದೆ. 

ಅಂತೆಯೆ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸುತ್ತದೆ. "ದಯವೇ 
ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂದು ಮಿಡಿಯುತ್ತದೆ. "ಈ ಜಗತ್ತು ಮಾನವ ಕೇಂದ್ರಿತವಲ್ಲ ಜೀವಕೇಂದ್ರಿತ' 
ಎಂದು ಸಾರುತ್ತದೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ 
ಸದಾ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಗಿಡ ಮರ ಬಳ್ಳಿಗಳು, ಸಕಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯರಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ ಬರದಂತೆ ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. 

ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಒಂದು ಜನಾಂಗ(09791೩100೧)ದ ಪ್ರತಿಭಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯದಿಂದ ಇಂಥ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾಗಿ ಮುಂಬರುವ ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಬಳುವಳಿಯಾಗುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ. 
ಮಾನವ ತನ್ನ ಮತ್ತು ಬೇರೆಯವರ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ, ಸಮಾಜದಿಂದ, ಧರ್ಮದಿಂದ, ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ 
ಮತ್ತು ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪಡೆಯುವ ಎಲ್ಲಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮನೆ ಮಾಡಿ 
ಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಈ ರೀತಿ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಮಾನವ ಪರಿಪೂರ್ಣನಾಗುವವರೆಗೆ ಮಾನವೀಯ 
ಚಳವಳಿಗಳು ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ನಿಜಮನುಷ್ಯನ ಸಹಜಧರ್ಮವಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಬದುಕಿನ ತಳಹದಿಯಾಗಿದೆ. ವೈವಿಧ್ಯಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಇದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ತಿರುಳಾಗಿದೆ. 
ಇಂಥ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿ, ವಿಕೃತಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಮತಾಂಧತೆ, ಮೂಲಭೂತವಾದ, 
ಕೋಮುವಾದ, ಜಾತಿವಾದ, ಧಾರ್ಮಿಕ ದುರಹಂಕಾರ, ಜನಾಂಗ ದ್ವೇಷ, ಘರ್ಷಣೆ, ಕೊಲೆ, 
ಸುಲಿಗೆ, ಬಲಾತ್ಕಾರ, ಜನಾಂಗ ಹತ್ಯೆ, ಯುದ್ಧ ಮುಂತಾದ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ಹಲ್ಲೆ ಮಾಡುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತವೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದ ಉಳಿವಿಗಾಗಿ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸುತ್ತ 
ಮುನ್ನಡೆಸುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ರಕ್ತಪಾತವಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ನಿಸ್ವಾರ್ಥ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜಗತ್ತನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ 
ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ, ಶರಣರು, ಸಂತರು, ಸೂಫಿಸಂತರು, ದಾಸರು 
ಹಾಗೂ ಲಿಂಗ, ಭಾಷೆ, ಧರ್ಮ ದೇಶ ಭೇದಗಳಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ಜಾತಿ, ವರ್ಗಗಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಬಯಸುವವರು ಇಂಥ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಂದು ಬಹುಮುಖಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ತಿರುಳಿನೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು 


J 


೧೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಾಗರಿಕನ ಆದ್ಕ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ದೇಶವು ಧರ್ಮಾಂಧ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕಿ ನರಳುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ದ್ವೇಷ ಹಬ್ಬಿಸುವ ಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ 
ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಯಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಸಮಗ್ರತೆಗೆ ಧಕ್ಕೆ ಒದಗುವುದೆಂಬುದನ್ನು ಜನ ಸಮುದಾಯ 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಬಸವ ಪಥ 

ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಸಮಾಜದ ಇತಿಹಾಸ ವರ್ಗ ಹೋರಾಟಗಳ ಇತಿಹಾಸವೇ 
ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ ಬಸವಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ನಡೆದ 
ಕ್ರಾಂತಿಯೂ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 

ಕಲ್ಯಾಣ ಕ್ರಾಂತಿಯು ಜಾತಿ, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಭೇದಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಬಯಸುವವರ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸದಾ ಪ್ರಜ್ವಲಿಸುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅರಳಿನಿಂತ ಅನೇಕ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳನ್ನು 
ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಬಂದ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳ ಜೊತೆಗೂಡಿಸಿದ ನಂತರ ಕಾಣುವ ಸಂಶ್ಲೇಷಣೆಯ 
ಅರಿವಿನಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯಬೇಕಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಬೆಲೆ ಕಾಸಿಗೂ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟರು 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ದೇಶ ಆಳುವ ದಿನಗಳು ದೂರವಿಲ್ಲ. ಕೋಮು ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಸಂಘರ್ಷಗಳು 
ಹೀಗೇ ಮುಂದುವರಿದರೆ ದೇಶ ಛಿದ್ರವಿಚ್ಛಿದ್ರವಾಗುವ ದಿನಗಳು ದೂರವಿಲ್ಲ. 

ಬಸವ ತೋರಿದ ದಾರಿಯು ಇಂಥ ಗಂಡಾಂತರಗಳಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ಪಾರು ಮಾಡುವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಲೋಕಾಯತರು, ಬುದ್ಧ 
ಮಹಾವೀರ, ಏಸು ಕ್ರಿಸ್ತ, ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರ್‌, ಕಾರ್ಲ್ಸ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ 
ಮಾನವತಾವಾದಿ ಮಹಾನುಭಾವರೂ ನಮಗೆ ದಾರಿದೀಪಗಳಾಗಿ ಕಾಣತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. 

ಎಲ್ಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ನಾಗರೀಕತೆ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ ವಿಚಾರಧಾರೆಗೆ ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ ಬಸವಪುಜ್ಞೆ, ಇಂಥ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಅನುಭವ 
ಮಂಟಪವಾಯಿತು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಶರಣ ತನ್ನ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಹರಿಯಬಿಟ್ಟ. 
ಶರಣರ ಮಧ್ಯೆ ಸ್ಪವಿಮರ್ಶೆ ಮತ್ತು ವಿಮರ್ಶೆ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಸತ್ಯದ ಪರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ 
ಮನಸ್ಸುಗಳೇ ಶರಣ ಸಂಕುಲದ ಸಂಪತ್ತಾಯಿತು. ಮನುಷ್ಯತ್ವಕ್ಕೆ ಒಳಿತಾಗುವುದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ 
ಮತ್ತು ಕೆಡಕಾಗುವುದನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವ ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿ ಶರಣರಿಗಿತ್ತು. ಇಂಥ ಸತ್ವದಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದ 
ಅನುಭವ ಮಂಟಪವು ಶರಣರು ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ನೀಡಿದ ಅನುಪಮ ಕಾಣಿಕೆ. 

ಶರಣರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವಾಗಿದೆ. ಶರಣರಿಗೆ 
ಒಳ್ಳೆಯದಾವುದೂ ಹೊರಗಿನದಲ್ಲ; ಕೆಟ್ಟದ್ದಾವುದೂ ಒಳಗಿನದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು, ಧರ್ಮಗಳು, 
ಪ್ರದೇಶಗಳು ಶರಣರಿಗೆ ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಕೂಡಿರಬೇಕು. 
ಸಮಸುಖ ಸಾರುತ್ತಿರಬೇಕು. ಎಲ್ಲವೂ ಸಮಾನತೆಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲಿರಬೇಕು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದ ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು 
ಅರಿಹಂತ. ಅವರು ಮಹಾವೀರ ಏಕೆಂದರೆ ಅವರು ಅಮಾನುಷವಾದ ಎಲ್ಲ ಪದ್ಧತಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ಯಾವುದೇ ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ಅವಿಶ್ರಾಂತವಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದರು. ಅವರು ಅರಿಹಂತ; ಏಕೆಂದರೆ 
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ಅವರು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ ಅರಿಗಳನ್ನು ಸಂಹರಿಸುತ್ತ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ ಪರಿಶುದ್ಧ 
ಪುರುಷರಾದರು. ಇಂಥ ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜೀವನಾಡಿಯಾಗಿದೆ. 

“ಶಿವ ಶಿವಾ, ಮೂರ್ತಿಗೆ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಉಂಟೆಂಬಿರಿ : 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಗುರುವಿಲ್ಲ, ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಲಿಂಗವಿಲ್ಲ, 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಜಂಗಮವಿಲ್ಲ ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಪ್ರಸಾದವಿಲ್ಲ, 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಗಣತ್ವವಿಲ್ಲ, ಕೇಳಿರೆ, 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ದೇವರಿಗೆ ಉಪಚಾರವುಂಟು : 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ದೇವರಿಗೆ ಧ್ಯಾನ, ಮೌನ, ಅನುಷ್ಠಾನವುಂಟು; 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಉಪದೇಶಕ್ಕೆ ಜಪ, ತಪ, ಸಂಜೆ, ಸಮಾಧಿ, 

ಹೋಮ, ನೇಮ, ನಿತ್ಯ, ಅಷ್ಟವಿಧಾರ್ಚನೆ, ಷೋಡಶೋಪಚಾರವುಂಟು! 

ಆದ ಕಾರಣ ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಗುರುವಿಂಗೆ ಶರಣೆನ್ನೆ, 

ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಶರಣೆನ್ನೆ, 

ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಶರಣೆನ್ನೆ, 

ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಪ್ರಸಾದಕ್ಕೆ ಕೈಯಾನೆ! 

ಇವರೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮನ ಮಕ್ಕಳು! 

ಎನಗೆ ಸತ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ, ಅಸತ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ 

ಆವ ಸಹಜವೂ ಇಲ್ಲದ ಲಿಂಗೈಕ್ಕ ಕಾಣಾ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 

ಇದು ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ! ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುತ್ತ 

ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಪರಿ ಇದು! ಇಂಥ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯಿಂದ ಮಾನವ ನಿಜವಾದ 
ಸ್ಪಾತಂತ್ರ ವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ರೂಪುಗೊಂಡ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಾಧಿಸುವ 
ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮಟ್ಟವಿದು - ಈ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ. ಹೀಗೆ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಇನ್ನೊಂದು ರೂಪವಾಗಿದೆ. ಮಾನವನ ಅಂತರಂಗ ಬಹಿರಂಗದ ಔನ್ನತ್ಯ ಸಾಧನೆಯೇ ಇದರ 
ಗುರಿಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಆಲಸ್ಕವೆಂಬುದಿಲ್ಲ; ಭೇದವೆಂಬುದಿಲ್ಲ. 

"ಸ್ವಯಂ ಲಿಂಗದನುಭಾವ ತನಗೆ ದೊರಕೊಂಡ ಬಳಿಕ 

ದೇವಲೋಕವೆಂಬುದೇನೊ, ಮರ್ತೃಲೋಕವೆಂಬುದೇನೊ? 

ಆವುದರಲ್ಲಿಯೂ ಭೇದವೇನಯ್ಯಾ? 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಬಳಿಕ ಆಲಸ್ಕವುಂಟೆ?” 

ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಇಷ್ಟೊಂದು ಉನ್ನತಕ್ಕೇರಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಮ್ಮ ನೆಲದಲ್ಲೇ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದಾಗ್ಯೂ 

ನಾವು ಯಾವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದೇವೆ? ಏನೀ ಅವಸ್ಥೆ ? ನಮ್ಮ ಜನಸಮುದಾಯ ಈ ಅನರ್ಫ್ಯರತ್ನವನ್ನು 
ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಇನ್ನೆಷ್ಟು ಶತಮಾನಗಳು ಬೇಕು? ಅ 


ಸಂಕ್ರಮಣ ನವೆಂಬರ್‌ - ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೧೯೯೮ 
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ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆ 


ನೀವು ಬ್ಯಾಂಕಿನಲ್ಲಿ ಹಣವನ್ನು ಠೇವಣಿ ಇಟ್ಟರೆ, ಅದು ಐದು ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಡಬಲ್‌ 
ಆಗುವುದು. ಇದೇ ಲೆಕ್ಕದ ಪ್ರಕಾರ ಒಂದು ಕಲ್ಪನೆ ಮಾಡೋಣ. ಇಂದು ಒಂದು ಹೋಟೆಲ್‌ 
ಊಟದ ಬೆಲೆ ೨೫ ರೂಪಾಯಿಯಾದರೆ ಐದು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ೫೦ ರೂಪಾಯಿ ಆಗುವುದು. 
ಹತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ನೂರು ರೂಪಾಯಿ ಆಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಲೆಕ್ಕ ಮಾಡುತ್ತ ಹೋದರೆ 
ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ಒಂದು ಹೋಟೆಲ್‌ ಊಟದ ಬೆಲೆ ೨,೬೨,೧೪,೪೦೦ ರೂಪಾಯಿ 
ಆಗುವುದು! 

ಇದಕ್ಕೆ ಏನಾದರೂ ಅರ್ಥವಿದೆಯೆ? ಆದರೆ ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಇಂಥ ಮೂರ್ಯ 
ಲೆಕ್ಕದ ಮೇಲೆಯೇ ನಿಂತಿದೆ. ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಬಡ್ಡಿಯೇ ಬುನಾದಿಯಾದರೆ ತೃತೀಯ ಜಗತ್ತಿನ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳೆಲ್ಲ ಐ.ಎಂ.ಎಫ್‌ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವ ಬ್ಯಾಂಕಿನ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಲ್ಲಿ ಬದುಕಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಈ ರೀತಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬಡ್ಡಿ ಹಡೆಯುವ ಹಣದ ಮೂಲಕವೇ ನೋಡುತ್ತ ಹೋದರೆ ಲೋಕದ 
ಸರ್ವನಾಶ ಬೇಗನೆ ಆಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಶ್ರೀಮಂತ ದೇಶಗಳು ಇಂಥ 
ಲೆಕ್ಕಾಚಾರದ ಮೇಲೆಯೇ ಬಡದೇಶಗಳಿಗೆ ಬಿಲಿಯನ್‌ಗಟ್ಟಲೆ ಡಾಲರುಗಳ ಸಾಲ ಕೊಟ್ಟು ಅವುಗಳ 
ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಇಂದು ಜಗತ್ತಿನ ಬಹುಪಾಲು ಬಡ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ದಿವಾಳಿಯ 
ಅಂಚಿನಲ್ಲಿವೆ. 

ಕುಡಿತ, ಜೂಜಾಟ, ಮಾದಕ ದ್ರವ್ಯಗಳ ಚಟ, ವಿಕೃತ ಕಾಮ, ಹಿಂಸೆ, ಕೊಲೆ, ಸುಲಿಗೆ, 
ದರೋಡೆ ಮುಂತಾದ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಜನ ಟಿ.ವಿ., ಸಿನಿಮಾಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ 
ಭ್ರಮಾಲೋಕದಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅರಣ್ಯ ನಾಶ, ನೆಲ-ಜಲ-ವಾಯು ಮಾಲಿನ್ಯದಿಂದಾಗಿ 
ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಕಸದ ತೊಟ್ಟಿಯಂತಾಗುತ್ತಿದೆ. ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಹಣವೇ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಮಾನವ 
ಸಂಬಂಧಗಳು ಯಾಂತ್ರಿಕವಾಗುತ್ತಿವೆ. ಮನುಷ್ಯ ತಲ್ಲಣಗೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ತಾನೇನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ 
ಎಂಬುದರ ಅರಿವೇ ಅವನಿಗೆ ಇಲ್ಲದಂತಾಗಿದೆ. ಅನೇಕ ಅಸಹಾಯಕ ಯುವತಿಯರಿಗೆ ಮೈ 
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ಮಾರಿ ಬದುಕುವುದೊಂದೇ ಮಾರ್ಗ ಉಳಿದಿದೆ. ಮಾನಭಂಗ, ಗುಂಪುಘರ್ಷಣೆ, ಕೋಮು 
ಗಲಭೆ, ಜನಾಂಗ ಹತ್ಯೆ, ಯುದ್ಧ ಬಾಂಬ್‌ ಸಿಡಿತ - ಇವೆಲ್ಲ ಲೋಕದ ದಿನಚರಿಯಲ್ಲಿ ಸೇರಿಬಿಟ್ಟಿವೆ. 

ಪ್ರದೇಶಗಳು ಮತ್ತು ದೇಶಗಳು ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೊಂದಿ, 
ಬಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅಸ್ತಿತ್ತದಲ್ಲಿ ಬಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ನೆಮ್ಮದಿಯ 
ಬದುಕನ್ನು ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನೇ 
ಬದಲಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವೆಂಬುದು ನೈತಿಕ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಸರಳ ಸುಂದರವಾದ 
ಸಮರ್ಥ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುವ ಗುರಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ನಿಯಮಿತವಾದ 
ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳಿಂದ ಇಡೀ ಜನಸಮುದಾಯದ ಜೀವನಾವಶ್ಯಕವಾದ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಈಡೇರಿಸಲು ದಾರಿ ತೋರಿಸುವಂಥದ್ದೇ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಎಂಬುದು ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ 
ವಾಗಬೇಕು. 

ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮಾನವ ಹೊ ಚಿ ಮಿನ್‌ ಹಾಗೆ, ಗಾಂಧೀಜಿಯ 
ಹಾಗೆ, ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರರ (ಸ) (ಕ್ರಿ. ಶ. ೫೭೦-೬೩೨) ಹಾಗೆ ಬದುಕುವುದನ್ನು 
ಕಲಿಯಬೇಕು. “ಅನ್ನದೊಳಗೊಂದಗುಳ, ಸೀರೆಯೊಳಗೊಂದೆಳೆಯ, ಹೊನ್ನಿನೊಳಗೊಂದೊರೆಯ 
ಇಂದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ ಎಂದಡೆ, ನಿಮ್ಮಾಣೆ, ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಮಥರಾಣೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ” ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಾಗೆ ಹೇಳುವ ಧೈರ್ಯ ಬರಬೇಕು. ಬಡ್ಡಿಯ ನಿಷೇಧವಾಗಬೇಕು. ಅದರ 
ಅಸ್ತಿತ್ವ ಅತ್ಯಂತ ಅವೈಚಾರಿಕವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅದನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. 

ಬಡ್ಡಿಯು ನಾಶವಾಗಬೇಕಾದರೆ ನಮ್ಮ ಹಳ್ಳಿಗಳು ಮತ್ತು ದೇಶ ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ 
ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಗಬೇಕು. ಅತ್ಯವಶ್ಯಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಅತ್ಯವಶ್ಯಕ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಬಳಸುವಂಥ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೆಳೆಯಬೇಕು. ಉಳ್ಳವರು ಇಲ್ಲದವರಿಗಾಗಿ ಜಕಾತ್‌ (ಶ್ರೀಮಂತರ ಧನದಲ್ಲಿ ಬಡವರ 
ಪಾಲು) ಕೊಡಬೇಕು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗೆ ಸಂತ, ಸೂಫಿ ಸಂತ, ಶರಣ ಮತ್ತು ದಾಸರ ಹಾಗೆ 
ಅಪರಿಗ್ರಹ ಭಾವ ಮೂಡಬೇಕು. ಪರೋಪಕಾರವೇ ಮನುಷ್ಯನ ಜೀವನದ ಅತಿದೊಡ್ಡ 
ಗುರಿಯಾಗಬೇಕು. ಒಂದು ಸಮಾಜದ ಆರ್ಥಿಕ ಸಬಲತೆಗೆ ಸರ್ಕಾರದ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆ ಇದೆ. 
ಅದೇ ರೀತಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ತಮ್ಮ ಪಾಲಿನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹೊಣೆ ಇರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ಹಿಂದೆ ಹಳ್ಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಅನೇಕ ಪಟ್ಟಣಗಳಲ್ಲಿ ಪರಿಚಿತರು ಊಟದ 
ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಭೇಟಿಯಾದಾಗ, ಒಬ್ಬ "ಊಟ ಆಯಿತೆ' ಎಂದು ಕೇಳಿದರೆ, ಇನ್ನೊಬ್ಬ "ಆಯಿತು, 
ನಿಮ್ಮದಾಯಿತಾ' ಎಂದು ವಿಚಾರಿಸುತ್ತಿದ್ದ. ಒಬ್ಬನ ಹಸಿವು ಹಿಂಗಿಸುವುದು ಇನ್ನೊಬ್ಬನ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಾಗಿತ್ತು. 

ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಅರ್ಥವೇ ಬೇರೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಬ್ಯಾಂಕಿನಲ್ಲಿ, ಷೇರು 
ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ, ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ, ಹಾಗೂ ಬೇಡಿಕೆ.ಮತ್ತು ಪೂರೈಕೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಅದು 
ವ್ಯವಹರಿಸುವ ರೀತಿಯನ್ನು ನೋಡಿದರೆ "ಬದುಕಿಗೆ ಏನು ಬೆಲೆ ಇದೆ?' ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಮೂಡುತ್ತದೆ. 
ಅರ್ಥಹೀನ ಸಮಾಜವೊಂದು ಉದಯವಾಗುವುದರ ಮುನ್ಸೂಚನೆ ಇದು! 


೨೨1 ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ನಾವು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮದವರು, ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳವರು, ಎಲ್ಲ ವರ್ಗದವರು, ಆಸ್ತಿಕರು ಮತ್ತು 
ನಾಸ್ತಿಕರು, ಜ್ಞಾನಿಗಳು ಮತ್ತು ಅಜ್ಞಾನಿಗಳು, ಒಳ್ಳೆಯವರು ಮತ್ತು ಕೆಟ್ಟವರು ಸೇರಿ ಅರ್ಥಹೀನ 
ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದೇವೆ ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ವರ್ತಮಾನವೇ ಸಾಕ್ಷಿ! ಸದಾ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರದ 
ಬದುಕು ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಧರ್ಮಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಿಂದ 
ವಿಮುಖಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ ನೋಡಿದಾಗ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ ಜನರು ತಮ್ಮ 
ತಮ್ಮ ಧರ್ಮಗಳು ಆದೇಶಿಸಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಪಾಲಿಸಿಲ್ಲ. 
ಒಂದು ವೇಳೆ ಪಾಲಿಸಿದ್ದರೆ ಇಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

“ನಿಮಗೆ ಅತ್ಯಧಿಕ ಪ್ರಿಯವಾದುದನ್ನು ದೇವ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ವ್ಯಯಿಸುವ ತನಕ ನೀವು 
ಪುಣ್ಯ ಗಳಿಸಲಾರಿರಿ” ಎಂದು ಕುರಾನಿನ ೩ನೇ ಅಧ್ಯಾಯ (ಸೂರಾ) ದ ೯೨ ನೇ ಸೂಕ್ತ 
(ಆಯತ್‌) ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ದೇವ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ವ್ಯಯಿಸುವುದೆಂದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು 
ನಿಭಾಯಿಸುವುದು! ಒಬ್ಬನೇ ದೇವ ಅಲ್ಲಾಹ್‌ ಮತ್ತು ಕೊನೆಯ ಪ್ರವಾದಿ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ (ಸ), 
ಪ್ರಾರ್ಥನೆ (ನಮಾಜ್‌), ಜಕಾತ್‌, ಉಪವಾಸ ವ್ರತ (ರೋಜಾ) ಹಾಗೂ ಮೆಕ್ಕಾಗೆ ಹಜ್‌ 
ಯಾತ್ರೆ - ಇವು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಐದು ಮುಖ್ಯ ಆಧಾರ ಸ್ತಂಭಗಳು. 

ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮುಸ್ಲಿಂ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ತನ್ನ ಸಂಪತ್ತಿನ ಪ್ರಮಾಣಕ್ಕನುಸಾರವಾಗಿ ಶೇಕಡಾ ೨.೫ 
ರಿಂದ ಶೇಕಡಾ ೨೦ ರಷ್ಟು ಭಾಗವನ್ನು ಜಕಾತ್‌ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಬಡವರಿಗೆ “ನನ್ನ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ನಿಮ್ಮ ಪಾಲು ಇದು” ಎಂಬ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಕೊಡಬೇಕು. ಇದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಇರುವವರಿಗೆ, ಬೇರೆಯವರು ಅರಿಯದಂತೆ ದಾನ ಮಾಡಬೇಕು. ಸ್ವಂತಕ್ಕೆ ಸರಳ ಜೀವನ 
ನಡೆಸಬೇಕು; ಒಂದು ಅನ್ನದ ಅಗುಳನ್ನೂ ಹಾಳು ಮಾಡಬಾರದು. ಇನ್ನೂ ಸ್ವಲ್ಪ ಹಸಿವಿರುವಾಗಲೇ 
ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರರ (ಸ) ಹಾಗೆ ಊಟ ಮುಗಿಸಬೇಕು. ವ್ಯಾಪಾರ ವ್ಯವಹಾರಗಳಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗುವುದು ಧರ್ಮಸಮ್ಮತವಾದರೂ ಬಡ್ಡಿ ತಿನ್ನಬಾರದು, ಬೇಟೆ ಆಡಬಾರದು, 
ಬೇಕಾಬಿಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಒಂದು ಮರವನ್ನು ಕಡಿಯಬಾರದು, ತಂಬಾಕು, ಮದ್ಯ, ಮಾದಕ ವಸ್ತುಗಳು, 
ದುಡಿಮೆ ಇಲ್ಲದೆ ಹಣಗಳಿಸಲು ಪ್ರೇರೇಪಿಸುವ ಜೂಜಾಟ, ಮಾನವ ಘನತೆಯನ್ನು 
ಕುಬ್ಬವಾಗಿಸುವಂಥ ಐಷಾರಾಮಿ ವಸ್ತುಗಳು ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸಬಾರದು - ಹೀಗೆ 
ಈ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಚಾಚೂ ತಪ್ಪದೆ ಪಾಲಿಸಿದರೆ ಒಂದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಬಡತನವಿರಲು ಸಾಧ್ಯವೆ? 

“ಹಜರತ್‌ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರ್‌ (ಸ) ನಾವು ತೆಳು ಹಾಗೂ ದಪ್ಪ ರೇಷ್ಮೆ ಬಟ್ಟೆ 
ಧರಿಸುವುದನ್ನು ಮತ್ತು ಚಿನ್ನ ಬೆಳ್ಳಿಯ ಪಾತ್ರೆಗಳಲ್ಲಿ ಊಟ ಮಾಡುವುದನ್ನು ತಡೆದಿರುವರು. 
ಇವೆಲ್ಲ ಅವಿಶ್ವಾಸಿಗಳಿಗೆ ಈ ಲೋಕದಲ್ಲೂ ನಿಮಗೆ ಪರಲೋಕದಲ್ಲೂ ಸಿಗುವುದು ಎಂದಿರುವರು' 
ಎಂದು ಅವರ ಅನುಯಾಯಿ ಹಜರತ್‌ ಹುದೈಷಾ ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ದಾಖಲು ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. 
ಮನುಷ್ಯನ ಆಶೆಬುರುಕತನದಿಂದಾಗಿ ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ನರಳುತ್ತಿದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಜಗತ್ತನ್ನು ಸುಲಿಯುತ್ತ, 
ಅದನ್ನು ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿಗೆ ತಂದು ನಿಲ್ಲಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

“ಮದ್ಯದ ಹಾಗೂ ಜೂಜಿನ ಮೂಲಕ ನಿಮ್ಮೊಳಗೆ 
ಶತ್ರುತ್ಹವನ್ನೂ ದ್ವೇಷವನ್ನೂ ಉರಿಸಲಿಕ್ಕೂ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ! ೨೩ 


ಅಲ್ಲಾಹನ ಸ್ಮರಣೆಯಿಂದಲೂ ನಮಾಜಿನಿಂದಲೂ 
ನಿಮ್ಮನ್ನು ತಡೆಯಲಿಕ್ಕೂ ಸೈತಾನನು 
ಉದ್ದೇಶಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆದ್ದರಿಂದ (ಇವುಗಳಿಂದ) 
ತಡೆದು ನಿಲ್ಲುವಿರಾ” ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕುಡಿತ ಮತ್ತು ಜೂಜಾಟದಂಥ ಚಟಗಳು ದೇಶದ ಕೋಟ್ಯಂತರ ಕುಟುಂಬಗಳನ್ನು 
ನಾಶಮಾಡುತ್ತಿವೆ. ಎಂದೂ ಕುಡಿಯದ ಜಾತಿ, ಬುಡಕಟ್ಟಿನವರೂ ಕುಡಿಯಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ದೇಶದ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಮನೆಗಳನ್ನು ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳು ಕೂಲಿ ನಾಲಿ ಮಾಡಿ ನಡೆಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಮಕ್ಕಳನ್ನಲ್ಲದೆ 
ಕುಡುಕ ಗಂಡಂದಿರನ್ನೂ ಸಾಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಕುಡಿತ-ಮಟಕಾಗಳಿಂದಾಗಿ ಕೋಟಿ ಕೋಟಿ ಜನ ತಮ್ಮ 
ನೆಮ್ಮದಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದಲ್ಲದೆ ಮನೆಯೊಳಗಿನ ನೆಮ್ಮದಿಯನ್ನೂ ಕಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ 
ಹೆಂಡಂದಿರು ಹಿಂಸೆ ಅನುಭವಿಸುವಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಉಂಟಾಗಿದೆ. “ಕೂಲಿಕಾರನ ಬೆವರು 
ಒಣಗುವುದರೊಳಗೆ ಆತನ ಕೂಲಿ ಹಣ ಕಳಿಸಿ'' ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು (ಸ) ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ 
ಕೂಲಿಗಳಲ್ಲಿ ಇಂದು ಎಷ್ಟು ಜನರು ತಾವು ಕಷ್ಟಪಟ್ಟು ದುಡಿದ ಹಣವನ್ನು ಸದುಪಯೋಗ 
ಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ? ಕೇವಲ ೪೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಒಬ್ಬ ಕುಡುಕ ತೂರಾಡುತ್ತ ನಡೆಯುವುದನ್ನು 
ನೋಡಲು ನೂರಾರು ಜನ ಸೇರುತ್ತಿದ್ದರು. ಇಂದು ಕುಡಿತಕ್ಕೆ ಮೊರೆಹೊಗದೆ ಸರಿಯಾಗಿ 
ನಡೆಯುವವನನ್ನು ಗುಂಪುಗೂಡಿ ನೋಡುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಉಂಟಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮದ್ಯದ ದೊರೆಗಳು, 
ಮಟಕಾ ದೊರೆಗಳು ಮುಂತಾದವರು ರಾಜಕೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೇಲೆ ಹತೋಟಿ ಸಾಧಿಸುವ 
ಹಾಗೆ ಬೆಳೆದಿದ್ದಾರೆ! ದುಶ್ಚಟಗಳು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಆಳುವಾಗ, ಉಳ್ಳವರು ಬಡವರ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸದೆ 
ಇರುವಾಗ, ಸರ್ಕಾರಗಳು ಬರೀ ತಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೇ ಹೆಣಗುವಾಗ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಮಾನವೀಯ 
ಮುಖವನ್ನು ತರುವುದೆಲ್ಲಿಂದ? 
ಬಲಿಷ್ಠರ ನೈತಿಕಪ್ರಜ್ಞೆ ಅಧೋಗತಿಗೆ ಇಳಿದಿದೆ. ಅವರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲೇ ಮಾಲಿನ್ಯ ತುಂಬಿದೆ. 
ಅವರು ತಮ್ಮ ಕಾರಾನೆಗಳ ವಿಷಯುಕ್ತ ಕೊಳೆಯನ್ನು ನದಿಗಳಿಗೆ ಬಿಟ್ಟು ಜನರ ನೀರು ಕುಡಿಯುವ 
ಹಕ್ಕನ್ನು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ವಾಯುಮಾಲಿನ್ಯ ಮಾಡುತ್ತ ಉಸಿರಾಡುವ ಹಕ್ಕನ್ನು 
ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಬೆಳೆಯ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಳಯದ ಕಸ ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ವಾರ್ಥ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ 
ಜೀವವೈವಿಧ್ಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ, ಲೋಕ ಸಂರಕ್ಷಕವಾದ ನಿತ್ಯ ಹರಿದ್ವರ್ಣದ ಬೃಹತ್‌ ಅರಣ್ಯಗಳನ್ನು 
ನಾಶಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಕೊನೆಗೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಗೆ ತಾವೂ ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ! 
ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಒಳ್ಳೆಯದರ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ 
ದೇವರು ಮಾನವನನ್ನು ಧರ್ಮದರ್ಶಿಯನ್ನಾಗಿ ನೇಮಿಸಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮ ಹೇಳುತ್ತದೆ. 
ಆದರೆ ಮಾನವ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದೇನು? | 
“ಒಂದು ಕಾಲ ಬರುವುದು, ಆ ಕಾಲದ ಜನರಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಹೆಸರು ಹೊರತಾಗಿ ಬೇರೇನೂ 
ಬಾಕಿ ಉಳಿಯಲಾರದು; ಮತ್ತು ಕುರಾನಿನ ಲಿಪಿಗಳಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೇನೂ ಬಾಕಿ ಉಳಿಯಲಾರದು. 
ಅವರ ಮಸ್ಟೀದ್‌ ಜನರಿಂದ ತುಂಬಿರುವುದು. ಆದರೆ ಅದು ಸತ್ಯಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಿಂದ 
ಶೂನ್ಯವಾಗಿರುವುದು. ಅವರ .ಧರ್ಮಪಂಡಿತರು ಗಗನದ ಕೆಳಗೆ ಅತ್ಯಂತ ನೀಚರಾಗಿರುವರು. 
ಎಲ್ಲಾ ವಿಧದ ಷಡ್ಕಂತ್ರಗಳು ಅವರಿಂದಲೇ ಆರಂಭಗೊಳ್ಳುವವು ಮತ್ತು ಅವರ ಕಡೆಗೆ ಮರಳುವವು'' 
ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು ತಿಳಿಸಿರುವುದಾಗಿ ಹಜರತ್‌ ಅಲಿ ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ದಾಖಲಿಸಲಾಗಿದೆ. 


೨೪ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಪಾ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲೂ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಧರ್ಮದ ಬೆಳಕಿನ ಜಾಗದಲ್ಲಿ 
ಮತಾಂಧತೆ ಹೆಡೆಯೆತ್ತಿದೆ. ಇದರಿಂದ ಪಾರಾಗುವುದು ಹೇಗೆ? 

ಕ್ರಿಸ್ತ ಶಕ ೮೧೨ ರಲ್ಲಿ ಅಬೂ ಅಲಿ ಸಕೀಕ್‌ ಎಂಬ ಸೂಫಿ ಸಂತ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಜೊತೆ 
ನಡೆಸಿದ ಸಂವಾದವಿದು : 

ಅಬೂ ಅಲಿ : ನಿನ್ನ ಉಪಜೀವನ ಹೇಗೆ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ? 

ಇಬ್ರಾಹಿಂ : ನನ್ನ ಕೈಲಾದುದನ್ನು ಮಾಡುತ್ತೇನೆ. ದೊರೆತದ್ದಕ್ಕೆ ದೇವರನ್ನು ವಂದಿಸುತ್ತೇನೆ. 
ಏನೂ ದೊರೆಯದಿದ್ದರೆ ಮುಂದೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗಬಹುದೆಂದು ತಾಳ್ಮೆಯಿಂದ ನಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತೇನೆ. 

ಅಬೂ ಅಲಿ : ಇದನ್ನು ನಮ್ಮೂರಿನ ನಾಯಿಗಳೂ ಮಾಡುತ್ತವೆ. 

ಇಬ್ರಾಹಿಂ : ಹಾಗಾದರೆ ನೀನೇನು ಮಾಡುತ್ತೀಯೆ? 

ಅಬೂ ಅಲಿ : ಏನಾದರೂ ಸಿಕ್ಕಿದರೆ ಬಡಬಗ್ಗರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತೇನೆ. ಏನೂ 
ಹ ದೇವರಿಗೆ ವಂದಿಸುತ್ತೇನೆ. 

ಮ ಒಳ್ಳೆಯತನವೆಲ್ಲ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ನಾವು ಮುಂದುವರಿಯ 
ಟಾ ಟ್‌ ಅಬೂ ಅಲಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ. ಸರ್ಕಾರ ಮತ್ತು ಉಳ್ಳವರು ಸೇರಿ 
ಬಡವರ ಮೂಲಭೂತ ಆವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸಲೇಬೇಕು : ಇದು ಬಡವರ ಹಕ್ಕಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ಕುರಾನ್‌ ಸೂಚ್ಯವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದೆ. 

“ಅಲ್ಲಾಹನ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಧನವನ್ನು ಯಾರು ವೆಚ್ಚ ಮಾಡುತ್ತಾರೋ, ಆಮೇಲೆ 
ತಾವು ವೆಚ್ಚ ಮಾಡಿದ್ದನ್ನು ಹೇಳಿ ನಡೆಯುವುದಿಲ್ಲವೂ, ಹಾಗೂ (ತಾವು ಯಾರಿಗೆ ಧನ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೊ 
ಅವರ) ಮನಃಕ್ಷೇಶವನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲವೋ, ಅಂಥವರಿಗೆ ಅವರ ಪ್ರಭುವಿನ ಬಳಿ 
ಪ್ರತಿಫಲವಿದ್ದೇ ಇದೆ. ಅವರಿಗೆ ಏನೇನೂ ಭಯವಿಲ್ಲ, ಅವರು ದುಃಖಿಸಲಿಕ್ಕೂ ಇಲ್ಲ” (೨:೨೬೨) 
ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಬಡವರ ಅಸಹಾಯಕತೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ ಸ್ವಾಸ್ಥ ಕೈ ಬಹು ದೊಡ್ಡ 
ಸವಾಲಾಗಿದೆ. ಈ ಅಸಹಾಯಕತೆಯು ಸಮಾಜವನ್ನು ಯಾವ ಹಂತಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಹೇಳಲಿಕ್ಕಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೆ ಈ ಅಸಹಾಯಕತೆಯನ್ನು ತಾತ್ಪೂರ್ತಿಕವಾಗಿ ಹೋಗಲಾಡಿಸುವ 
ದಾನವನ್ನೇ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಧರ್ಮವೆಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತದೆ. ಧರ್ಮ ಮಾಡಿರಿ ಎಂಬುದು ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿರಿ ಎಂಬುದನ್ನೇ ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ. 

“ಸೊತ್ತನ್ನು ಪಾಲು ಮಾಡುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
(ಹಕ್ಕದಾರರಲ್ಲದ) ಸಂಬಂಧಿಕರೂ ಅನಾಥರೂ 
ನಿರ್ಗತಿಕರೂ ಹಾಜರಾದರೆ ಅವರಿಗೂ ಕೊಡಿರಿ. 
ಅವರೊಡನೆ ಸ ಸೌಮ್ಯದ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡಿರಿ.” (೪-೮) 

ಎಂಬುದು ಕುರಾನಿನ ಕಳಕಳಿಯಾಗಿದೆ. ಇದನ್ನು ಪಾಲಿಸುವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅಸಹಾಯಕತೆ, 
ಹಾಹಾಕಾರ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಕಳ್ಳತನ, ಸುಲಿಗೆಗಳು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಬರಿ ಇಸ್ಲಾಮೀ ಸರ್ಕಾರ ಎಂದರೆ 
ಆಗದು, ಇಸ್ಲಾಮೀ ಸಮಾಜವೂ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಎರಡನೇ ಖಲೀಫಾ ಹಜರತ್‌ ಉಮರ್‌ 
(ಕ್ರಿಸ್ತ ಶಕ ೬೩೪ ರಿಂದ ೬೪೪ರ ವರೆಗೆ ಖಲೀಘಾ ಆಗಿದ್ದರು) ಅವರು, ಅರಬಸ್ತಾನದಲ್ಲಿ 
ಬಡತನ ಹೆಚ್ಚಾದಾಗ ಕಳ್ಳರ ಕೈ ಕತ್ತರಿಸುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಲು ತಿಳಿಸಿದರು. ಅರಬರಲ್ಲಿ ಬಡತನ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೨೫ 


ಹೆಚ್ಚಾಯಿತು ಎಂದರೆ ಅರಬರಲ್ಲಿನ ಶ್ರೀಮಂತರು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು 
ನಿಭಾಯಿಸಿಲ್ಲ ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. "ಕಳ್ಳತನ ಮಾಡಿದ ಸ್ತ್ರೀ ಪುರುಷರ ಕೈಗಳನ್ನು ಕಡಿಯಿರಿ” (೫-೩೮) 
ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ತಿಳಿಸಿದೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಕುರಾನ್‌ ಪ್ರಕಾರ ಇಸ್ಲಾಮೀ ಸಮಾಜ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿದ್ದು 
ಶ್ರೀಮಂತ ಮುಸ್ಲಿಮರು ಬಡ ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗಾಗಿ ತಮಗೆ ನಿಗದಿ ಪಡಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸಿದ ನಂತರವೂ ಬಡವರಿಗೆ ಗೌರವಯುತವಾಗಿ ಬದುಕುವ ವಾತಾವರಣ 
ಕಲ್ಪಿಸಿದ ನಂತರವೂ ಯಾರಾದರೂ ಕಳ್ಳತನ ಮಾಡಿದರೆ ಅವರ ಕೈಗಳನ್ನು ಕಡಿಯಲು ಕುರಾನ್‌ 
ತಿಳಿಸಿದೆ. ಕಳ್ಳತನ ಮಾಡುವ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲದ ನಿಜವಾದ ಇಸ್ಲಾಮೀ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಳ್ಳತನ 
ಮಾಡುವವರ ಕೈ ಕಡಿಯಲು ಕುರಾನ್‌ ಆದೇಶಿಸಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಹಜರತ್‌ ಉಮರ್‌ ಅವರು 
ಅರ್ಥೈಸಿದ್ದು ಅವರ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ನಿಜವಾದ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. 
"ಅಲ್ಲಾಹನು ಬಡ್ಡಿಯನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ 
ಮತ್ತು ದಾನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಪೋಷಿಸುತಾನೆ.” (೨-೨೭೬) 
ಇಸ್ಲಾಂನಲ್ಲಿ ದಾನಧರ್ಮಗಳು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಬರುವವು. ಅವು 
ಶ್ರೀಮಂತರು ಮತ್ತು ಬಡವರ ಮಧ್ಯದ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸೇತುವೆಗಳಾಗಿವೆ ಎಂಬುದು ಮೇಲೆ ತಿಳಿಸಿದ 
ಕುರಾನಿನ ವಾಕ್ಯದ ತಿರುಳಾಗಿದೆ. ಇಸ್ಲಾಂನಲ್ಲಿ ದಾನಧರ್ಮಗಳು ಬಡವರ ಆತ್ಮಗೌರವಕ್ಕೆ ಚ್ಯುತಿ 
ಬರದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿವೆ. ಬಡ್ಡಿಯು ಬಡತನವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಬಡ್ಡಿಗೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾದುದು ಜಕಾತ್‌. ಈ ಜಕಾತ್‌ ಅಂತೂ ದಾನವೇ ಅಲ್ಲ. ಅದು ಉಳ್ಳವರ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಕರ್ತವ್ಯ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿ. ಶ್ರೀಮಂತರ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬಡವರಿಗೆ ಅಲ್ಲಾಹನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟ 
ಪಾಲು! 
ಇಸ್ಲಾಮೀ ಸರ್ಕಾರವಿದ್ದ ಕಡೆ ಸರ್ಕಾರವೇ ಜಕಾತ್‌ ಕೂಡಿಸಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸೇವಾ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಹಮ್ಮಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಉಳಿದೆಡೆ ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಈ ಕಾರ್ಯವನ್ನು 
ನಿರ್ವಹಿಸುವವು. ಅನೇಕ ಶ್ರೀಮಂತರು ನೇರವಾಗಿ ಬಡವರ ಮನೆಗೇ ಹೋಗಿ ಸಹಾಯ 
ಮಾಡುವರು. “ಜಕಾತ್‌ ಅನ್ನು ಬಹಿರಂಗವಾಗಿ ನೀಡಿರಿ. ಇದರಿಂದ ಇತರರಲ್ಲಿಯೂ ಈ ಕಡ್ಡಾಯ 
ವಿಧಿಯನ್ನು ಪೂರೈಸುವ ಭಾವನೆ ಉದಿಸೀತು. ಇತರ ದಾನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ರಹಸ್ಕವಾಗಿ 
ನೀಡಿರಿ” ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
“ದಾನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ನೀವು ಬಹಿರಂಗವಾಗಿಯೇ 
ಮಾಡುವುದಿದ್ದರೂ ಅದು ಉತ್ತಮವೇ. ಆದರೆ 
ನೀವದನ್ನು ರಹಸ್ಯವಾಗಿ ಬಡವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟರೆ, 
ಅದುವೆ ನಿಮಗೆ ಇನ್ನಷ್ಟು ಉತ್ತಮ. ಅದು 
ನಿಮ್ಮ ಅದೆಷ್ಟೋ ಪಾಪಗಳನ್ನು ಪರಿಹರಿಸುವುದು.” (೨-೨೭೧) 
ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ತಿಳಿಸಿದೆ. 
“ತಾವೇನನ್ನು ವೆಚ್ಚಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಜನರು ನಿಮ್ಮನ್ನು 
ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೇಳಿರಿ : ನೀವು ವೆಚ್ಚ ಮಾಡುವ 
ಧನವೇನಿದ್ದರೂ ಅದನ್ನು ಮಾತಾಪಿತರಿಗೂ ಆಪ್ತ ಬಂಧುಗಳಿಗೂ 
ಅನಾಥರಿಗೂ ನಿರ್ಗತಿಕರಿಗೂ ಪ್ರಯಾಣಿಕರಿಗೂ ವೆಚ್ಚ ಮಾಡಿರಿ.” 


೨೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ಆದೇಶಿಸಿದೆ. ಮಾನವ ತಾನು ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಕುಟುಂಬ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ವೆಚ್ಚ ಮಾಡಬೇಕು ಎಂಬುದು ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಮಾತಾಪಿತರಿಂದ ನಿರ್ಗತಿಕರವರೆಗೆ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ 
ಪ್ರೀತಿ, ಗೌರವ ಮತ್ತು ಸಹಾನುಭೂತಿಯಿಂದ ಕಾಣುವ ಉದಾತ್ತ ಮಾನವನನ್ನು ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡುವುದೇ ಕುರಾನಿನ ಇಚ್ಛೆಯಾಗಿದೆ. ಈ ಉದಾತ್ತ ಮಾನವನಿಗೆ ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ 
ಕಾಳಜಿ ಇರುವಾಗ, ಆತ ಸುಲಿಗೆಯ ಬದುಕನ್ನು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ತಿರಸ್ಕರಿಸುವನು. ತನ್ನ ಕೃತ್ಯದಿಂದ 
ಭೂಮಿ, ನೀರು ಮತ್ತು ಗಾಳಿ ಮಲಿನವಾಗಬಾರದು ಎಂಬ ಕಾಳಜಿ ಆತನಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಪರಿಸರ ನಾಶವನ್ನು ಆತ ಎಂದಿಗೂ ಒಪ್ಪಲಾರ. ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು 
ಕೆಡಿಸುವವರನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಲಾರ. ನಿರಾಡಂಬರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ತೃಪ್ತಿ ಪಡುತ್ತ ದೇವರ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ 
ಸುಖಪಡುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಮನುಷ್ಯರು ಲೋಕದಲ್ಲಿ ನಿರುಪದ್ರವಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕಿ ಸದ್ದುಗದ್ದಲವಿಲ್ಲದೆ 
ಇಹಲೋಕ ಯಾತ್ರೆ ಮುಗಿಸುತ್ತಾರೆ. “ನಿಮ್ಮ ಧನವನ್ನು ನೀವು ಅನ್ಯಾಯವಾಗಿ ತಿನ್ನಬಾರದು” 
ಎಂಬ ಕುರಾನ್‌ ವಾಕ್ಕದ ಪ್ರಕಾರ ಅವರು ತಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತಿನ ಒಂದು ಭಾಗವನ್ನು ಸಮಾಜದ 
ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಬಳಸುತ್ತಾರೆ. ಕುಟುಂಬ ಪ್ರಿಯರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಕುಟುಂಬದವರೊಡನೆ, ಬಂಧು 
ಬಳಗದೊಡನೆ ಮತ್ತು ಮಿತ್ರರೊಡನೆ ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಬದುಕಲಾರದವ ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ 
ಕಾಳಜಿ ಹೊಂದಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಇಂಥ ಜನರ ಸಂಖ್ಯೆ ಇಳಿಮುಖವಾಗುತ್ತಿರುವಂತೆಯೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗ ತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಮನೋಭಾವದ ಜನ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ 
ಧರ್ಮಗಳ ವಕ್ತಾರರಂತೆ ವರ್ತಿಸತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. 

""ಪೂರ್ವ ಪಶ್ಚಿಮ ಕಡೆಗೆ ನಿಮ್ಮ ಮುಖವನ್ನು ತಿರುಗಿಸುವಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಶೀಲತೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಅಲ್ಲಾಹನಲ್ಲಿ, ಅಂತಿಮ ದಿವಸದಲ್ಲಿ, ದೇವದೂತರಲ್ಲಿ, ಪ್ರವಾದಿಗಳಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಾಸವಿಡುವವರು 
ತಮ್ಮ ಧನವನ್ನು ಆತನ ಸಂಪ್ರೀತಿಗಾಗಿ ಬಂಧುಗಳಿಗೆ, ಅನಾಥರಿಗೆ, ದರಿದ್ರರಿಗೆ, ಸಂಚಾರಿಗಳಿಗೆ, 
ಸಹಾಯಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ದಾಸ್ಯ ವಿಮೋಚನೆಗೆ (ಗುಲಾಮರನ್ನು ಸ್ಪತಂತ್ರಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕೆ) 
ಕೊಡುವವರು, ನಮಾಜನ್ನು ಸ್ಥಿರಿಗೊಳಿಸುವವರು, ತಾವು ವಾಗ್ದಾನವಿತ್ತಿದ್ದರೆ ಅದನ್ನು 
ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುವವರು, ಕಷ್ಟ ಕಾರ್ಪಣ್ಯದಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಸಮರದಲ್ಲಿ ಸಹನೆ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳದವರೇ 
ಪುಣ್ಯಶೀಲರು. ಇಂಥವರೇ ಸತ್ಯಸಂಧರು ಮತ್ತು ಇವರೇ ದೈವ ಭಕ್ತರು ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ” (೨-೧೭೭) 
ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದೆ. ಕುರಾನಿನ ಆಶಯ ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣವಾದ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆ. ಆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸುಭದ್ರವಾದ ಆರ್ಥಿಕ ಅಡಿಪಾಯ ಹಾಕುವುದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ನೀಡಿದೆ. ಈ ಗುರಿಯ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಕುರಾನ್‌ ಮತ್ತು ಹದಿಸ್‌ (ಪೈಗಂಬರರ 
ಹೇಳಿಕೆಗಳು ಮತ್ತು ನಡವಳಿಕೆಗಳ ಸಂಗ್ರಹ) ಪದೆ ಪದೆ ಮುಸ್ಲಿಂ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸಿವೆ. 
“ನೀವು ಪರಸ್ಪರ ಅಸೂಯೆಯಿಂದ ನೋಡಬೇಡಿರಿ. ಎರಡು ಪಕ್ಷದವರು ಒಂದು ವ್ಯಾಪಾರದ 
ಚರ್ಚೆಯಲ್ಲಿ ಇರುವಾಗ ನೀವು ಮಧ್ಯೆ ಪ್ರವೇಶಿಸಿ, ಎಷ್ಟಕ್ಕೆ ಕೊಳ್ಳುತ್ತೀರೆಂಬುದನ್ನು ಹೇಳಬೇಡಿರಿ. 
ನೀವು ಪರಸ್ಪರ ಸಹೋದರರಾಗಿ, ಅಲ್ಲಾಹನ ನಿಜವಾದ ಸೇವಕರಾಗಿ” ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು 
(ಸ) ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ನೀಡುವರು. ಜನರು ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ದೂರವಾದ ಕಾರಣ ಇಂದು 
ಈರುಳ್ಳಿಯಂಥ ತರಕಾರಿಗಳ ಬೆಲೆಗಳು ಗಗನಕ್ಕೇರಿ ಹಿಂದಿನ ಎಲ್ಲ ದಾಖಲೆಗಳನ್ನೂ ಮುರಿದಿವೆ. 


“ನಮಾಜನ್ನು ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸಿರಿ ಜಕಾತ್‌ ಕೊಡಿರಿ” ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ಒಂದೇ ವಾಕ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಎರಡು ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದೆ. ಈ ಎರಡೂ ವಿಚಾರಗಳು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಎರಡು ಮುಖಗಳು. 
ನಮಾಜ್‌ ಮನುಷ್ಯನ ಆಂತರಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಜಕಾತ್‌ ಬಾಹ್ಯ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. 
ಮನುಷ್ಯ ತನ್ನ ಒಳಜಗತ್ತನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ ಮಾತ್ರ ಹೊರಜಗತ್ತನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ 
ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇಸ್ಲಾಂನಲ್ಲಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ಧರ್ಮದ ಒಂದು ಭಾಗವಾಗಿ 
ಹೋಗಿದೆ. ಮಾನಸಿಕ ಸ್ವಾಸ್ಥ ಕ್ಕಾಗಿ ನಮಾಜ್‌ ಇದ್ದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ವಾಸ್ಥ ಕ್ಕಾಗಿ ಜಕಾತ್‌ ಇದೆ. 

“ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಸಂಚರಿಸಿ ಜೀವನೋಪಾಯ ಗಳಿಸಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಾಹನ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ 

ಬಾಧಿತರಾದ ದರಿದ್ರರಿಗಾಗಿ ವೆಚ್ಚ ಮಾಡಿರಿ. ಅವರ 
ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಕಾರಣವಾಗಿ ಅಜ್ಞಾನಿ ಅವರನ್ನು ಧನಿಕರೆಂದು 
ಗ್ರಹಿಸುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಅವರ ಮುಖಲಕ್ಷಣದಿಂದ ನೀವು 
ಅವರನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಲ್ಲಿರಿ. ಅವರು ಜನರನ್ನು ಬೆನ್ನುಹತ್ತಿ 
ಬೇಡುವವರಲ್ಲ. ನೀವೆಷ್ಟು ದಾನ ಮಾಡಿದರೂ ಅದನ್ನು. ಕುರಿತು 
ಅಲ್ಲಾಹನು ಚೆನ್ನಾಗಿ ಅರಿಯುವವನೇ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ.” (೨-೨೭೩) 

ಹೀಗೆ ಕುರಾನ್‌ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಲು ಪದೆ ಪದೆ ಒತ್ತಿ 

ಹೇಳಿದೆ. 
“ನಲ್ಮೆಯ ಒಂದು ಸವಿನುಡಿ ಹಾಗೂ ಕ್ಷಮೆಯು 
ಮನ ನೋಯಿಸುವ ದಾನ ಧರ್ಮಕ್ಕಿಂತ ಉತ್ತಮ 
ಅಲ್ಲಾಹನು ನಿರಪೇಕ್ಷನೂ ಸಹನಶೀಲನೂ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ.” (೨-೨೬೩) 

ಮನ ನೋಯಿಸದ ಮತ್ತು ವಿನಯಪೂರ್ವಕವಾದ ದಾನ ಧರ್ಮವನ್ನು ಕುರಾನ್‌ 
ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಐಹಿಕ ಅಭ್ಯುದಯದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಸುಖಿ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದಿಲ್ಲ; 
ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾನಸಿಕ ಅಭ್ಯುದಯವೂ ಆಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಮಾನಸಿಕ ಅಭ್ಯುದಯವು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಸಾತ್ವಿಕ ಬದುಕಿನ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುತ್ತದೆ. 

“ವ್ಯಾಪಾರವನ್ನು ಅಲ್ಲಾಹನು ಧರ್ಮಬದ್ಧಗೊಳಿಸಿದ್ದಾನಲ್ಲದೆ 
ಜಾ ನಿಷೇಧಗೊಳಿಸಿದ್ದಾನೆ.” (೨-೨೭೫) 

ಎಂಬುದು ಕುರಾನಿನ ಆದೇಶ. ಬಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲದ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತನ್ನು 

ಬದುಕಿಸಬಲ್ಲುದು. ಬಡ್ಡಿ ಇರುವವರೆಗೆ ನಟ ಅಮರ್ತ್ಯಸೇನರು ಜಾ ನರ ಆರ್ಥಿಕ 

ಜೀವನದಲ್ಲಿ ಭಾರೀ ಬದಲಾವಣೆಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಬರೀ ಬಡ್ಡಿಯನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸಿದರೂ 
ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲ. ಅದರ ಜೊತೆ ಸಾತ್ತಿಕ ಜೀವನವೂ ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಸಾತ್ತಿಕ ಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕೃತಿ, ಶರೀರ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಕೆಡಿಸುವ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಹಾಗೂ ಕೃತ್ಯಗಳಿಗೆ ಬಹಿಷ್ಕಾರವಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಮುದಾಯ ಮತ್ತು ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಗಳು ಸೇರಿ ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ಮತ್ತು ಸುಜ್ಞಾನದ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ರೂಪಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸೋವಿಯತ್‌ ಗಣರಾಜ್ಯವು ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲದ ಸಮಾಜದ ಉದಾತ್ತ 
ಧ್ಯೇಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ರೂಪುಗೊಂಡಿತು. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿನ 
ಜನ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಹಿಂದಿನ ದಿನಗಳನ್ನು ಮರೆತರು, ಉಪಭೋಗವಾದದಲ್ಲಿ 


೨೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದವನ್ನು ಮರೆತರು. ಈ ಉಪಭೋಗವಾದ (Consumerism) ಸಮತಾವಾದ 
(೮೦೧77೬೧1817) ವನ್ನು ಸೋಲಿಸಿತು. ರಫಾರ್‌ ದೊರೆಗಳ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಕಡುಬಡವರು, 
ನಿರಾಶ್ರಿತರು ತುಂಬಿದ್ದರು. ಕ್ರಾಂತಿಯ ನಂತರ ಸಂಯುಕ್ತ ಸೋವಿಯತ್‌ ಸಮಾಜವಾದಿ ಗಣರಾಜ್ಯ 
(USSR) ವು ಮಹಾನ್‌ ನಾಯಕ ಲೆನಿನ್‌ ಅವರ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. ಭಾರೀ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದಲಾವಣೆಯಾಗಿ ಬಡವರು ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತರು ಒಂದಾಗಿ ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. ಈ ಹೊಸ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಜನರ ಮಧ್ಯದ ಆರ್ಥಿಕ ಸಾಮರ್ಥ್ಯದ ಅಂತರ 
ಅತ್ಯಂತ ಕಡಿಮೆ ಇತ್ತು. ಬಡ್ಡಿಯ ವ್ಯವಹಾರ ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ನಿಂತು ಹೋಗಿತ್ತು. ಬೆಲೆ ಏರಿಕೆಯ 
ತಾಪತ್ರಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಐಷಾರಾಮಿ ವಸ್ತುಗಳ ಮೇಲೆ ಕಡಿವಾಣ ಹೇರಲಾಗಿತ್ತು. ಕಾರ್ಮಿಕರು 
ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿ ಬಂದಿತ್ತು. ಆದರೆ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಜಗತ್ತು 
ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಮೋಹಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಹೊಸ ಹೊಸ ವಿನ್ಯಾಸದಲ್ಲಿ 
ಉತ್ಪಾದಿಸಲಿಲ್ಲ. ಅವೆಲ್ಲ ನಿರುಪಯುಕ್ತವೆಂಬ ಸತ್ಯ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ಪಿತಾಮಹರಿಗೆ, 
ಮಹಾನ್‌ ನಾಯಕರಿಗೆ ಹಾಗೂ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ಬಹುಪಾಲು 
ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಕ್ರೌರ್ಯದ ಅರಿವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಅದರ ಮೋಹಕ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ 
ಬಲಿಯಾದರು. ಸ್ವೇಚ್ಛಾಚಾರದ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದೆ ಎಂದು ಭ್ರಮಿಸಿದರು. ಸೋವಿಯತ್‌ 
ದೇಶಕ್ಕೆ ಬರುವ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ದೇಶಗಳ ಪ್ರವಾಸಿಗರಿಂದ ಹಳೆ ಜೀನ್ಸ್‌ ಪ್ಯಾಂಟು, ಹಳೆ 
ಗಾಗಲ್‌, ಹೊಸ ನಮೂನೆಯ ಸಿಗರೇಟ್‌ ಪ್ಯಾಕೆಟ್‌, ಹೊಸ ನಮೂನೆಯ ಕ್ಯಾಮರಾ, ಲೈಟರ್‌, 
ವಿಡಿಯೊ ಕ್ಯಾಮರಾ, ಬೂಟು, ಷರ್ಟು ಮುಂತಾದ ಮನಮೋಹಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಇಂಥ ಮೋಹಕ ವಸ್ತುಗಳಿಗಾಗಿ ಅನೇಕ ಯುವತಿಯರು ವಿದೇಶಿ ಪ್ರವಾಸಿಗರ ಜೊತೆ ಲೈಂಗಿಕ 
ಸಂಬಂಧಕ್ಕೂ ಸಿದ್ದರಾದರು. ಅವರು ಬಯಸಿದ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ 
ಉತ್ಪಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳ ಗುಣಮಟ್ಟ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿದ್ದರೂ ಅಲ್ಲಿನ ಜನರಿಗೆ ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿ 
ಕಾಣುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವುಗಳ ವಿನ್ಯಾಸ ಅವರ ಅಜ್ಜನ ಕಾಲದವು ಆಗಿದ್ದವು. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಸುಲಿಗೆಯ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ವಸ್ತುಗಳ ವಿನ್ಯಾಸವನ್ನು ಪದೆ ಪದೆ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತ 
ಗ್ರಾಹಕರನ್ನು ಆಕರ್ಷಿಸುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಪ್ರಮೇಯ ಸಮತಾವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಗೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಅಲ್ಲಿನ ಹೊಸ ಸಮುದಾಯ, ತಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರು ಎಂಥ ಕಷ್ಟಗಳಲ್ಲಿ ಬದುಕಿದ್ದರು, ಎಂಥ 
ಹೋರಾಟ ಮಾಡಿ ಸಮಾನತೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆತು, 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಜನ ಹೇಗೆ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನಷ್ಟೇ ನೋಡಿದರು. 
ಸಮತಾವಾದದ ಸಾತ್ವಿಕ ಜೀವನದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ತಲೆಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ 
ಹಾಳಾಗಿ ಹೋದರು. ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ಪತನದ ನಂತರ ಅಲ್ಲಿನ ಜನ ಭಿಕಾರಿಗಳಂತಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಉದ್ಯೋಗ, ಶಿಕ್ಷಣ ಮತ್ತು ಆರೋಗ್ಯದ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಇಂದು ಅವರು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶವಿದ್ದಾಗ ಡಾಲರ್‌ ಮತ್ತು ರೂಬಲ್‌ ಬೆಲೆ ಸಮಸಮವಾಗಿತ್ತು. ಇಂದು 
ಒಂದು ಡಾಲರ್‌ ಪಡೆಯಲು ಆರು ಸಾವಿರಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ರೂಬಲ್‌ಗಳನ್ನು ಕೊಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ! 
ಹೀಗೆ ಜನರು ಸಾತ್ವಿಕ ಜೀವನವನ್ನು ಮರೆತರೆ ನವ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೨೯ 


ಅಂತೆಯೆ ಇಸ್ಲಾಂ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿ, ಸಮುದಾಯ ಮತ್ತು ಸರ್ಕಾರದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಮತೋಲನವಿದೆ. ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ದುಶ್ಚಟಗಳಿಗೂ ಕೇಂದ್ರ ಮತ್ತು ರಾಜ್ಯ ಸರ್ಕಾರಗಳ 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮತ್ತು ಪರೋಕ್ಷ ಬೆಂಬಲವಿದೆ. ಮದ್ಯ, ಸಿಗರೇಟು ನಿಲ್ಲಿಸದಿರುವುದು, ಪ್ರವಾಸೋದ್ಯಮ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಅನೈತಿಕ ವ್ಯವಹಾರಗಳು, ಯುವಜನಾಂಗದ ನೈತಿಕ ಅಧಃಪತನಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತಿರುವ ಟಿವಿ, ಸಿನಿಮಾಗಳ ಮೇಲೆ ಸರಿಯಾದ ಹತೋಟಿ ಇಲ್ಲದಿರುವುದು, ಜನರ 
ಶಿಕ್ಷಣ, ಆರೋಗ್ಯ ಮತ್ತು ಬದುಕುವ ಹಕ್ಕನ್ನು ಖಾಸಗೀಕರಣ, ಉದಾರೀಕರಣ ಮುಂತಾದುವುಗಳ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕಿತ್ತುಕೊಳ್ಳುವುದು, ಸುಲಿಗೆಕೋರರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದು, 
ಕಾಳಸಂತೆಕೋರರನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು - ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ನಮ್ಮ ಸರ್ಕಾರಗಳು ವ್ಯವಸ್ಥಿತವಾಗಿ 
ಮಾಡುತ್ತಿವೆ. ಅನೇಕ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಇಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಬೆಂಬಲಿಗರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ನೊಬೆಲ್‌ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ವಿಜೇತ ಭಾರತೀಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ಅಮರ್ತ್ಯಸೇನ್‌ 
ಅವರ ಕಲ್ಯಾಣ (welfare) ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಮೌಲ್ಯಾಧಾರಿತ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಜನರಿಗೆ 
ದುಡಿಯುವ ಹಕ್ಕು, ಆರೋಗ್ಯ ಮತ್ತು ಶಿಕ್ಷಣ ನೀಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಮ್ಮನ್ನಾಳುವವರು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ತಿರುಳು ಕೂಡ ಇದೇ ಆಗಿದೆ! 
ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೂ ಪಾಲಿದೆ ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ೧೪ ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆಯೆ 
ಸಾರಿದೆ. 
“ಮಾತಾ ಪಿತೃಗಳೂ ಆಪ್ತ ಬಂಧುಗಳೂ ಬಿಟ್ಟು ಹೋದ 
ಧನದಲ್ಲಿ ಪುರುಷರಿಗೆ ಪಾಲಿದೆ. ಮಾತಾ ಪಿತೃಗಳೂ 
ಆಪ್ತ ಬಂಧುಗಳೂ ಬಿಟ್ಟು ಹೋದ ಧನದಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೂ 
ಪಾಲುಂಟು. ಆ ಧನ ಕಡಿಮೆ ಇರಲಿ, ಹೆಚ್ಚು ಇರಲಿ. 
ಅದು ನಿರ್ಣಯಿತ ಪಾಲು.” (೪-೭) 
ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕುರಾನ್‌ 
“ವಿವಾಹ ವಿಚ್ಛೇದನ ಮಾಡಲ್ಪಟ್ಟ ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ 
ವಾಡಿಕೆಯಂತೆ ಜೀವನೋಪಾಯಕ್ಕೆ ಏನಾದರೂ 
ಕೊಡಬೇಕು ಇದು ದೈವಭಕ್ತರ ಮೇಲೆ 
ಇರುವ ಬಾಧ್ಯತೆಯಾಗಿದೆ.” (೨-೨೪೧) 
ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ತಲಾಖ್‌ ಪಡೆದ ಮಹಿಳೆಯರ ಬಗ್ಗೆಯೂ ತನ್ನ ಆರ್ಥಿಕ 
ಕಾಳಜಿ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಕುರಾನ್‌ ಸ್ವೀಯರಿಗೆ ಮಹ್ಪ್‌ (ವಿವಾಹಧನ) ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ 
ಮಾಡಿದೆ. ಪುರುಷನು ಮದುವೆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಹ್ಪ್‌ (ವಿವಾಹಧನ) ನೀಡುವುದನ್ನು 
ಘೋಷಿಸಬೇಕು. ತದನಂತರ ತನ್ನ ಜೀವಿತ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಆ ನಿಗದಿಪಡಿಸಿದ ಹಣವನ್ನು ಅವಳಿಗೆ 
ಕೊಡಬೇಕು. ತಲಾಖ್‌ ಕೊಡುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದರೆ ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಹ್‌ ಹಣ ಕೊಡಬೇಕು. 
ಈ ವಿವಾಹ ಧನ ಕೂಡ ಮಹಿಳೆಯರ ಆರ್ಥಿಕ ಭವಿಷ್ಯಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿದೆ. ಅರಬಸ್ತಾನದಲ್ಲಿ 
ಭಾರಿ ಮೊತ್ತದ ಮಹ್‌ ಇಲ್ಲದೆ ಮದುವೆಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ ಅಲ್ಲಿನ ಮಹಿಳೆಯರು ತಲಾಖ್‌ 
ಪಡೆದ ಮೇಲೆ ನಿರ್ಗತಿಕರಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಭಾರತದಂಥ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮಹ್‌ ಹೆಚ್ಚಿಸಿದರೆ ತಲಾಖ್‌ 


೩೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಕೊಡುವವರ ಸಂಖ್ಯೆಯೂ ಕಡಿಮೆಯಾಗುವುದು. ಅಲ್ಲದೆ ತಲಾಖ್‌ ಪಡೆದ ಮಹಿಳೆಯರ ಆರ್ಥಿಕ 
ಭವಿಷ್ಯ ಸುಸೂತ್ರವಾಗಿ ಇರುವುದು. 
“ಸ್ತ್ರೀಯರಿಗೆ ಅವರ ಮಹ್‌ (ವಿವಾಹಧನ) ಅನ್ನು 
ಪೂರ್ಣ ಮನಸ್ಸಮಾಧಾನದೊಂದಿಗೆ ಕೊಡಿರಿ. ಆದರೆ 
ಅದರಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ ಅವರು ಸ್ವಮನಸ್ಸಿನಿಂದ 
ನಿಮಗೆ ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರೆ, ನೀವು ಅದನ್ನು 
ಸಂತೋಷದಿಂದ ಭೋಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು.” (೪-೪) 
ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ವಿವರಿಸಿದೆ. 
“ಮುಂದೆ ಒಬ್ಬಳು ಪತ್ನಿಯ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಬ್ಬ 
ಪತ್ನಿಯನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಲು ಉದ್ದೇಶಿಸುವುದಾದರೆ, 
ಅವರಲ್ಲೊಬ್ಬಳಿಗೆ ಧನದ ಒಂದು ರಾಶಿಯನ್ನೇ ನೀವು 
ಕೊಟ್ಟಿದ್ದರೂ ಅದರಿಂದ ಏನನ್ನೂ ನೀವು ಮರಳಿ 
ತೆಗೆಯಬೇಡಿರಿ.'' (೪-೨೦) 

ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ, ಒಬ್ಬ ಮಹಿಳೆ ಗಂಡನನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರೂ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬಾರದು ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 

ದಾನಧರ್ಮ, ಜಕಾತ್‌, ಮಹ್‌, ತಲಾಖ್‌ ಕೊಡುವಾಗ ಪರಿಹಾರಧನ, ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ 
ತಂದೆಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಆಸ್ತಿ ಪಾಲು, ಬಡ್ಡಿ ನಿಷೇಧ, ಜೂಜಾಟ ನಿಷೇಧ, ಉಯಿಲು, 
ಸಾಲ, ಗಿರವಿ, ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ದಾಖಲು ಮಾಡುವುದು, ಸಾಕ್ಷಿ, ವ್ಯಾಪಾರ ಮುಂತಾದ 
ಹಣ ಮತ್ತು ಸಂಪತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಕುರಾನ್‌ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಹಾಕಿದೆ. ಅದು ಕೌಟುಂಬಿಕ 
ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಆಗರವಾಗಿದೆ. ರಾಜಕೀಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಗಿರಬೇಕು 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. 

“ಅಜ್ಜನಾದ ಉದಾರಿ ಮನುಷ್ಯನು, ಪ್ರಾರ್ಥಿಸುವ ಜಿಪುಣನಿಗಿಂತ ಅಲ್ಲಾಹನ ಅತ್ಯಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ'” ಎಂದು ಪೈಗಂಬರ್‌ (ಸ) ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಜನರಿಗೆ 
ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿರದವನು ಅಲ್ಲಾಹನಿಗೂ ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿರಲಾರನು'' ಎಂದು ಅವರು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ 
ಬಡವರ ಬಗ್ಗೆ ಎಷ್ಟೊಂದು ಕಾಳಜಿ ಇತ್ತೆಂದರೆ “ನನ್ನನ್ನು ಬಲಹೀನರ ಮತ್ತು ಬಡವರ ವಧ್ಯೆ 
ಹುಡುಕಿರಿ. ನಿಶ್ಚಯವಾಗಿಯೂ ನೀವು ಅವರ ದುಡಿಮೆಯಿಂದಲೇ ಆಹಾರವನ್ನು, ಸಹಾಯವನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತೀರಿ” ಎಂದು ತಮ್ಮನ್ನು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಜೊತೆ ಗುರುತಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 

“ಹಜರತ್‌ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರ್‌ (ಸ) ಒಂಟೆಗಳಿಗೆ ಸ್ವತಃ ಮೇವನ್ನು ಹಾಕುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅವರು ಮನೆಗೆಲಸಗಳನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಹಾಗೆಯೆ ತಮ್ಮ ಬಟ್ಟೆ ಬರೆಗಳಿಗೆ ಬಿದ್ದ ತೂತುಗಳನ್ನು 
ಸ್ವತಃ ಹೊಲಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರು ಸ್ವತಃ ಆಡಿನ ಹಾಲನ್ನು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಮತ್ತು 
ಸೇವಕರೊಡನೆ ಕುಳಿತು ಉಣ್ಣುತ್ತಿದ್ದರು. ಧಾನ್ಯವನ್ನು ಬೀಸುವಾಗ ಸೇವಕನಿಗೆ ಆಯಾಸವಾದರೆ 
ಆತನಿಗೆ ಅವರು ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಪೇಟೆಯಿಂದ ಸಾಮಾನುಗಳನ್ನು ಹೊತ್ತು ತರುವುದನ್ನು 
ಅವರು ಅಪಮಾನವೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಶ್ರೀಮಂತರೊಂದಿಗೂ ಬಡವರೊಂದಿಗೂ 
ಹಸ್ತ ಲಾಘವ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಮತ್ತು ಅವರೇ ಸಲಾಂ ಹೇಳಲು ಎಲ್ಲರಿಗಿಂತ ಮುಂದಾಗುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೩೧ 


ಅವರು ಯಾವುದೇ ಆಮಂತ್ರಣವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಅದು ಖರ್ಜೂರ ತಿನ್ನುವ 
ಆಮಂತ್ರಣವಿದ್ದರೂ. ಅವರು ಬೇರೆಯವರಿಗೆ ಸಹಾಯಮಾಡಲು ಸದಾ ಸನ್ನದ್ದರೂ ಮಧುರ 
ಸ್ವಭಾವಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದವರೂ ಸೌಹಾರ್ದಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವರ್ತಿಸುವವರೂ ಪ್ರಸನ್ನವದನರೂ 
ಆಗಿದ್ದರು. ಅವರು ಮಂದಸ್ಮಿತರಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಉಚ್ಚ ಸ್ವರದಿಂದ ನಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು 
ದುಃಖಿತರಾಗುವಾಗ ಅವರ ಮುಖ ಕಳೆಗುಂದುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಬಹಳ ವಿನಯಶೀಲರಾಗಿದ್ದರು. 
ಗೌರವಯುತವಾಗಿ ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರು ಉದಾರಿಗಳಾಗಿದ್ದರೂ ಮಿತಿಮೀರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ಬಹಳ ಕೋಮಲಹೃದಯದವರಾಗಿದ್ದರು. ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮುಸ್ಲಿಮರಿಗೆ ಪದೆ ಪದೆ 
ದಯೆ ತೋರುವವರಾಗಿದ್ದರು. (ಅಲ್ಲಿನ ಉಳಿದವರು ನವಸಮಾಜದ ಬದ್ಧ ವೈರಿಗಳಾಗಿ 
ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನು ಹಿಂಸಿಸುತ್ತಿದ್ದರು). ಅವರು ಎಂದೂ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಾ ತಿಂದು ತೇಗು ಬರುವಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ದುರಾಸೆಯಿಂದ ಏನನ್ನಾದರೂ ಸ್ವೀಕರಿಸಲು ತಮ್ಮ ಕೈಯನ್ನು ಎಂದೂ 
ಮುಂದೆ ಚಾಚುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ” ಎಂದು ಹಜರತ್‌ ಅಬೂ ಸಯೀದ್‌ ಖಾದ್ರಿ ಹೇಳಿರುವುದನ್ನು ಮಿಶ್ಕಾತ್‌ 
ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಪೈಗಂಬರರು (ಸ) ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಪರಿಗ್ರಹದ ಬದುಕಿನಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ನಿಜವಾದ ನಾಗರೀಕತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾದ ಸ್ವಸ್ಥ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಪೈಗಂಬರರ ದೃಢ ನಂಬಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. 

ಜಕಾತ್‌, ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹಾಹಾಕಾರವಾಗುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆದಿದೆ. 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಶಿಸ್ತು ಪಾಲನೆಗೆ ಜಕಾತ್‌ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಬೆಂಬಲ ನೀಡುವುದು. 
ಮುಸ್ಲಿಮರ ಆರ್ಥಿಕ ರೂಪಿ ಆರಾಧನಾ ವಿಧಿಯಾಗಿರುವ ಜಕಾತ್‌ ಮೂಲಕ ಶ್ರೀಮಂತರ ಹಣದ 
ಒಂದು ಭಾಗ ಪ್ರತಿ ರಂಜಾನ್‌ನಲ್ಲಿ ಬಡವರ ಕಡೆ ಹರಿಯುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಕಾರ್ಯಗಳ ಕಡೆಗೂ ಹರಿಯುತ್ತದೆ. “ಅವರ ಸೊತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದು ವಿಧಿವತ್ತಾದ ಪಾಲಿದೆ. 
ಬೇಡುವವರದು ಹಾಗೂ ಪಡೆಯದೆ ಉಳಿದುಬಿಟ್ಟವರದು”' (೨೪-೨೫) ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ 
ಜ್ಞಾಪಿಸುತ್ತದೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಭಿಕ್ಷೆಯ ಬದಲು ಪಡೆಯುವ ಹಕ್ಕನ್ನು ಒದಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ದುಡಿಯುವ 
ಹಕ್ಕನ್ನೂ ಒದಗಿಸುತ್ತದೆ. 

ಇಸ್ಲಾಂ ಬಡ್ಡಿಯನ್ನು ನಿಷೇಧಿಸಿರುವುದಕ್ಕೆ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣವೆಂದರೆ ಬಡ್ಡಿ ಐಹಿಕ 
ಆಸೆಬುರುಕತನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ವಿಕಾರಮಯವಾದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಬಡ್ಡಿಯು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಲ್ಯಾಣದ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ "ಅಲ್ಲಾಹನು ಬಡ್ಡಿಯನ್ನು 
ನಾಶಗೊಳಿಸಿ ದಾನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಪೋಷಿಸುತ್ತಾನೆ'' ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ನಲ್ಲಿ ಬರೆಯಲಾಗಿದೆ. 

ಬಡ್ಡಿಯು ಮಾನವೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ವ್ಯತಿರಿಕ್ತವಾದ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ನಿರ್ದಯ ಮನುಕುಲವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವಲ್ಲಿ ಅದರ ಪಾತ್ರ ಹಿರಿದಾಗಿದೆ. ಅದು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಂಬಂಧಗಳ ಕೊಂಡಿಯನ್ನು ಕಳಚುತ್ತದೆ. ಅದು ಹಣದ ದರ್ಪದ ಮುಂದೆ ಮನುಷ್ಯ 
ಕಂಗಾಲಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ತನ್ನ ಆವಶ್ಯಕತೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಸಂಪಾದಿಸುವವನು 
ಅದರ ಒಂದು ಭಾಗವನ್ನಾದರೂ ತನ್ನ ಬಂಧು ಬಳಗದವರಿಗೆ, ಬಡವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸತ್ಕಾರ್ಯಗಳಿಗೆ ವಿನಿಯೋಗಿಸಲೇಬೇಕು ಎಂಬುದು ಕುರಾನಿನ ಆದೇಶವಾಗಿದೆ. ಆತ ತನ್ನಲ್ಲಿರುವ 


೩೨/ ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಣವನ್ನು ಬಡ್ಡಿರಹಿತ ಸಾಲವಾಗಿ ಕೊಡಬಹುದು. ವಾಪಸು ಕೊಡಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗದವರಿಗೆ 
ಆ ಹಣವನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟರೆ ಅಲ್ಲಾಹನ ಕೃಪೆ ಅವನ ಮೇಲಿರುವುದು. 

ಯುದ್ಧದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇಸ್ಲಾಂ ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ ವಸ್ತುಗಳ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಸಾರುತ್ತದೆ. ಮೊದಲನೇ ಖಲೀಫಾ ಹಜರತ್‌ ಅಬೂಬಕರ್‌ ಅವರು ಸಿರಿಯಾಕ್ಕೆ ಕಳಿಸಿದ ಸೇನಾ 
ತುಕಡಿಗೆ ಈ ರೀತಿ ಆದೇಶ ನೀಡಿದರು. “ನಿಮ್ಮ ವಿಜಯವು ಸ್ತೀಯರ ಮತ್ತು ಮಕ್ಕಳ ರಕ್ತದಿಂದ 
ಕಳಂಕಿತವಾಗದಿರಲಿ. ಮರಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡದಿರಿ. ಹೊಲಗಳನ್ನು ಸುಡದಿರಿ. ಫಲಭರಿತ 
ಮರಗಳನ್ನು ಕಡಿಯದಿರಿ. ಸಾಕು ಪ್ರಾಣಿಗಳಿಗೆ ಕಿರುಕಳ ಕೊಡಬೇಡಿರಿ. ಕೊಟ್ಟ ಮಾತಿಗೆ ಮತ್ತು 
ಆಶ್ವಾಸನೆಗೆ ಭಂಗ ತರಬೇಡಿರಿ. ಧಾರ್ಮಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ತಮ್ಮದೇ ಆದ ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ದೇವ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ 
ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿರಬಹುದು. ಅವರನ್ನು ಅವರಷ್ಟಕ್ಕೇ ಬಿಟ್ಟುಬಿಟಿ. ಅವರನ್ನು ವಧಿಸದಿರಿ ಅವರ 
ಮಠ ಮಂದಿರಗಳನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವದಿರಿ'' ಜರೂಸಲೆಂ ನಗರ ಶರಣಾಗತವಾದಾಗ ಎರಡನೇ 
ಖಲೀಫಾ ಹಜರತ್‌ ಉಮರ್‌ ಅವರು ನೀಡಿದ ಆಶ್ವಾಸನೆ ಇದು. “ನಾನು ಅವರ ಪ್ರಾಣ, 
ಸೊತ್ತು, ಸಂತಾನ, ಚರ್ಚ್‌ಗಳು, ಶಿಲುಬೆಗಳು ಹಾಗೂ ಅವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಅವರ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಎಲ್ಲ ವಿಷಯಗಳನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸುವ ಭರವಸೆ ನೀಡುತ್ತೇನೆ”. 

""ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಗಳಿಕೆಯಿಂದ ಉಪಜೀವನ ಮಾಡುವುದು ಬಾಧ್ಯತೆ ಆಗಿದೆ” ಎಂದು 
ಪೈಗಂಬರರು(ಸ) ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇಸ್ಲಾಂನಲ್ಲಿ ಲೂಟಿ, ಸುಲಿಗೆ ಮತ್ತು ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರದಿಂದ 
ಬದುಕಲು ಅವಕಾಶವೇ ಇಲ್ಲ. “ಹಾಳು ಭೂಮಿಯನ್ನು ಉಳುವವರು ಅದರ ಒಡೆಯರಾಗುತ್ತಾರೆ” 
ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು (ಸ) ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಉಳುವವನೇ ಭೂಮಿಯ ಒಡೆಯ'' ಎಂಬುದು 
ಇದರ ತಾತ್ಪರ್ಯವಾಗಿದೆ. “ಸಂಗ್ರಹಿಸುವವನು ಆರೋಪಿ'' ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
“ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯಕ್ಕೊಳಪಡಿಸುವವನು ತಪ್ಪು ಮಾಡುವವನು, (ಸರಕುಗಳು ಮಾರುಕಟ್ಟೆಗೆ ಬರದಂತೆ) 
ತಡೆಯಬಾರದು'' ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ದೇಶದಲ್ಲಿ ಇಂದು ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಹಾಹಾಕಾರಕ್ಕೆ ಕಳ್ಳಸಂತೆಕೋರರ ಸ್ವಾರ್ಥಬುದ್ಧಿಯೇ ಕಾರಣ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯಬಾರದು. “ಸಂಪತ್ತು ಐಶ್ವರ್ಯವಂತರ ನಡುವೆಯೇ ತಿರುಗುತ್ತ ಇರಬಾರದು” ಎಂಬುದು 
ಕುರಾನಿನ ಬಯಕೆಯಾಗಿದೆ. “ತುಳಿತಕ್ಕೀಡಾದವರು ಜಗತ್ತಿನ ನಾಯಕರು ಮತ್ತು ನೇರ 
ವಾರಸುದಾರರು ಆಗಬೇಕೆಂದು ನಾವು ಇಚ್ಛಿಸಿದ್ದೇವೆ'' (೨೮-೬) ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಘೋಷಿಸಲಾಗಿದೆ. ಬಡವರು ಈ ಜಗತ್ತಿನ ನಾಯಕರಾದಾಗ ಎಲ್ಲ ಅನ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ತೆರೆಬೀಳುವುದು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಕುರಾನ್‌ ಸೂಚ್ಯವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದೆ. ಶ್ರೀಮಂತರೊಳಗಿನ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕರನ್ನು 
ಗುರುತಿಸುವಲ್ಲಿ, ಶ್ರೀಮಂತ ಮುಸ್ಲಿಮರು ಬಡವರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ತೋರುವಂತೆ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ 
ಕುರಾನ್‌ ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿದೆ. “ಸತ್ಯಸಂಧನೂ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕನೂ ಆದ 
ವ್ಯಾಪಾರಿಯು ನಿರ್ಣಾಯಕ ದಿನದಂದು ಪ್ರವಾದಿಗಳ, ಸತ್ಯಸಂಧರ ಮತ್ತು ಹುತಾತ್ಮರ 
ಜೊತೆಗಾರನಾಗಿರುವನು” ಎಂದು ಕುರಾನ್‌ ಹೇಳಿದೆ. 

ಕಾಯಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಪೈಗಂಬರರು (ಸ) ಮತ್ತು ಅವರ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಸದಾ ಬಡತನವನ್ನು 
ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡವರಾಗಿದ್ದರು. ಅರೇಬಿಯಾದ ಅರ್ಧಭಾಗ ತಮ್ಮ ಅಧೀನವಾದಮೇಲೂ ಪೈಗಂಬರರು 
(ಸ) ಚಾಪೆಯ ಮೇಲೆ ಮಲಗುತ್ತಿದ್ದರು! ಹಜರತ್‌ ಉಮರ್‌ ಅವರು ಸರ್ಕಾರದ ಕೆಲಸ ಮುಗಿದ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೩೩ 


ಕೂಡಲೇ ದೀಪ ಆರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ರಾಜ್ಯ ಖಜಾನೆಯ ಒಂದು ಪೈಸೆಯೂ ದುರ್ವ್ಯಯವಾಗದಂತೆ 
ಖಲೀಫಾಗಳು ಆಡಳಿತ ನಡೆಸಿ ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ಮಾದರಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. “ನನ್ನ ಕಾಲಾನಂತರ ನಿಮಗೆ 
ಬಡತನ ಬಂದೀತೆಂದು ನಾನು ಹೆದರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಐಹಿಕ ಜೀವನದ ಅನುಗ್ರಹ, ಅಲಂಕಾರಗಳು 
ನಿಮಗೆ ಮುಕ್ತವಾಗುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ನಾನು ಹೆದರುತ್ತೇನೆ'' ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು (ಸ) ಆತಂಕ 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದರು. ಈ ಆತಂಕ ನಿಜವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಯ ಸೆಳೆತಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ಇಸ್ಲಾಂ, ಸಮಾಜದ ಆವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವುದು. ಉಪಜೀವನದ ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು 
ನಿಯಂತ್ರಿಸಿ ಮನುಷ್ಯರು ಹಾಳಾಗುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದು. ಇಸ್ಲಾಮಿನ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ, 
ನ್ಯಾಯಸಮ್ಮತವಾದ ಸಂಪತ್ತಿನ ವಿತರಣೆಯನ್ನು ಬಯಸುವುದು. 

“ಸಂಪತ್ತಿನ ಗುಲಾಮನನ್ನು ದೇವರು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವನು”, “ತಿನ್ನಿರಿ, ತಿನ್ನಿಸಿರಿ; ದುಂದು 
ವೆಚ್ಚಗಾರರಾಗಬೇಡಿರಿ, ಗರ್ವಿಷ್ಠರಾಗಬೇಡಿರಿ”, “ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲರ ಮೇಲೆ ಅನುಕಂಪವಿರಲಿ; 
ಸ್ವರ್ಗಗಳ ಒಡೆಯನು ನಿಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಅನುಕಂಪ ತೋರುವನು”, “ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳು ದೇವರ 
ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರರಾಗುವರು”, “ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲಿನ ನಿಮ್ಮ ಪಾಲನ್ನು ಮರೆಯಬೇಡಿರಿ. ದೇವರು 
ನಿಮಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಮಾಡಿದ ಹಾಗೆಯೆ ಬೇರೆಯವರಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಮಾಡಿರಿ”, “ಕೂಲಿಯ 
ಒರಟು ಕೈಗಳನ್ನು ನಾನು ಪ್ರೀತಿಸುತ್ತೇನೆ” ಎಂದು ಪೈಗಂಬರರು (ಸ) ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಸ್ಲಾಮೀ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಉತ್ಪಾದನಾ ಸಾಧನಗಳಿಲ್ಲ, ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ 
ಉತ್ಪಾದನಾ ವಿಧಾನವೂ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದು ನೈತಿಕ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ನೀತಿಯು 
ಆರ್ಥಿಕ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಹೊರಹೊಮ್ಮಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅದರ ಆಶಯ. ಬಡವರ 
ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ, ಅವಕಾಶಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆ, ಸುಲಿಗೆಗೆ ಕಡಿವಾಣ, ನೈತಿಕತೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ 
ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಸಂಗ್ರಹ, ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಸಮತೋಲನ ಹಾಳು ಮಾಡದೆ 
ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವುದು, ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಉತ್ಪನ್ನಗಳನ್ನು ದುರ್ಕ್ಯಯ ಮಾಡದೆ 
ಬಳಸುವುದು, ನೈತಿಕತೆಗೆ ಪೂರಕವಾಗುವಂಥ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ ಉತ್ಪಾದಿಸುವುದು, ತಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ 
ಸಂಪತ್ತಿಗೆ ತಾವು ಧರ್ಮದರ್ಶಿ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು, ತಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬಡವರ ಹಕ್ಕು 
ಇದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು, ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೆ ಆಹಾರ, ಬಟ್ಟೆ, ವಸತಿ, ಆರೋಗ್ಯ ಮತ್ತು 
ಶಿಕ್ಷಣದ ಹಕ್ಕು ಇದ್ದು ಸರ್ಕಾರ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಉಳ್ಳವರು ಬಡವರ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುವುದು 
- ಇದೆಲ್ಲ ಇಸ್ಲಾಮೀ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ತಿರುಳು. 

೨೦ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳು ಹಾಳಾದಷ್ಟು ಹಿಂದೆ ಎಂದೂ ಆಗಿಲ್ಲ. 
ಹಿಂದಿನ ಎಲ್ಲ ಶತಮಾನಗಳ ವಿಶ್ವ ಜನಸಮುದಾಯ ಹಾಳು ಮಾಡಿದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚು ಈ ಶತಮಾನದ 
ವಿಸ್ತ ಸಮುದಾಯ ಹಾಳುಮಾಡಿದೆ. ಇದೇ ರೀತಿ ಹೆಚ್ಚು ಮಾಲಿನ್ಯ ಮಾಡಿದೆ, ಹೆಚ್ಚು 
ವಿಕಾರಗೊಂಡಿದೆ. ೨೧ನೇ ಶತಮಾನ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಸರಿಪಡಿಸದಿದ್ದರೆ ಕೆಲವೇ ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವ 
ನಾಶವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 2 


ಸಂಕ್ರಮಣ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೧೯೯೯ 


೩೪ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಭಾರತೀಯ ಕ್ರೈಸ್ತರ ಪೂರ್ವಾಪರ 


ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮ ಹುಟ್ಟುವ ಒಂದು ಶತಮಾನ ಮೊದಲು, ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಗುವ 
ಮತ್ತು ಯುರೋಪಿಯನ್ನರು ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬರುವ ಒಂದು ಸಾವಿರ ವರ್ಷ ಮೊದಲು, ಅಲ್ಲದೆ 
ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಭಾಷೆ ಜನ್ಮತಾಳುವ ಮೊದಲು ಇಲ್ಲಿ ಕ್ರೈಸ್ತ ಧರ್ಮದ ಸೋದರ ಭಾವ ತನ್ನ ಕಂಪನ್ನು 
ಬೀರಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿತ್ತು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಕ್ರೈಸ್ತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ನಿಖರ ದಾಖಲೆಗಳನ್ನು 
ಮಾತ್ರ ಗಣನೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರೂ ಕನಿಷ್ಠ ೧೫೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಇಲ್ಲಿ ಚರ್ಚ್‌ ತಲೆಯೆತ್ತಿದ್ದು 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 

ಕ್ರೈಸ್ತಧರ್ಮ, ಭಾರತದ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅವಿಭಾಜ್ಯ ಅಂಗವಾಗಿ ಬೆಳೆದಿದೆ. ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಕ್ರೈಸ್ತಧರ್ಮ ಮೂರನೇ ಅತಿದೊಡ್ಡ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಸಾಂಬಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳ ವ್ಯಾಪಾರಕ್ಕೆ, 
ವಸಾಹತುಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಐರೋಪ್ಯರು 
ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ ಅವರ ಜೊತೆ ಬಂದ ಧರ್ಮವಿದು ಎಂಬುದು ತಪು ಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಅದು ಪಾಶ್ಲಿಮಾತ್ಯ ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಗಳ ಜೊತೆಗೂ ಬಂದಿರಬಹುದು; ಅದರಿಂದ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಗೆ 
ಉಪುಯೋಗವೂ ಅಗಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಕೇವಲ "ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು 
ಸಹೋದರರು' ಎಂಬ ಉದಾತ್ತ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಹೊತ್ತು ಇಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ 
ಆಶಾಕಿರಣವಾಗಿ ಬಂದದ್ದನ್ನು ಮರೆಯುವಂತಿಲ್ಲ. ನಂತರದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ 
ಮಿಷಿನರಿಗಳು ಇಲ್ಲಿನ ಜನರ ಜೊತೆ ಬೆರೆತು, ಅವರ ಭಾಷೆ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಕಲೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ಧಾರ್ಮಿಕ, ಶೈಕ್ಷಣಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ಮೇಲೆ ಗಾಢವಾದ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿದ್ದಾರೆ. 

ಜರೊಸಲೆಂನಲ್ಲಿ ಏಸು ಕ್ರಿಸ್ತನ ಎಲ್ಲ ಹನ್ನೆರಡು ಮಂದಿ ನೇರ ಶಿಷ್ಕರು ಸೇರಿ 
ಧರ್ಮಪ್ರಚಾರಕ್ಕಾಗಿ ಜಗತ್ತನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಂಡರು. ಹಿಬ್ರೂ ಜನಾಂಗದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯುಳ್ಳ ಸೇಂಟ್‌ 
ಥಾಮಸ್‌ ಪಾಲಿಗೆ ಭಾರತ ಬಂದಿತು. ಆತ ಮೊದಲ ಶತಮಾನದ ಮೊದಲರ್ಥ ಭಾಗ ಮುಗಿಯುವ 
ಮೊದಲೇ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದ ಐತಿಹ್ಯವಿದೆ. ಆತ ಕೇರಳದಲ್ಲಿ ೩೦ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಧರ್ಮ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೩೫ 


ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡಿದ. ಕೇರಳ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಥಾಮಸ್‌ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು ಬಹಳಷ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರನ್ನು "ಸಿರಿಯನ್‌ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು' ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ನಂತರ್‌ ಸೇಂಟ್‌ ಥಾಮಸ್‌ 
ಮತ್ತೆ ಮದ್ರಾಸ್‌ ಕಡೆಗೆ ಬಂದ. ಅಲ್ಲಿ ಆತನ ಕೊಲೆಯಾಯಿತೆಂಬ ಐತಿಹ್ಯವಿದೆ. ಚೆನ್ನೈನಲ್ಲಿ 
ಮೈಲಾಪುರದಲ್ಲಿ ಸೇಂಟ್‌ ಥಾಮಸ್‌ ಸಮಾಧಿ ಇದೆ. ಈ ಬಗ್ಗೆ ಅನೇಕ ವಾದಗಳಿದ್ದರೂ 
ಇತಿಹಾಸಕಾರರು ಅದು ಸೇಂಟ್‌ ಥಾಮಸ್‌ ಸಮಾಧಿ ಅಲ್ಲ ಎಂದು ಸಿದ್ಧ ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಮಾರ್ಕೊ ಪೋಲೊ ೧೨೯೩ರಲ್ಲಿ ಮೈಲಾಪುರಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ ಸೇಂಟ್‌ ಥಾಮಸ್‌ ಸಮಾಧಿಗೆ 
ಭೇಟಿ ನೀಡಿದ್ದ. 


ಅಂಜದೀವ್‌ 

ಅಂಜದೀವ್‌ ನಡುಗಡ್ಡೆ ಕ್ರೈಸ್ತಧರ್ಮದ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ಚಿಲುಮೆಯಾಗಿದೆ. ಕ್ರಿಸ್ತ ಶಕ 
೧೫೦ರಲ್ಲೇ ಟಾಲೆಮಿ ತನ್ನ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಈ ದ್ವೀಪವನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಅಂಜದೀವ್‌ ದ್ವೀಪದ 
ಮಹತ್ವ “ಒಂದು ಹನಿ' ನೀರಿನಲ್ಲಿದೆ. ಇದರ ಒಡಲಲ್ಲಿ ರೋಮಾಂಚಕ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. 

ಕಾರವಾರ ಕಡಲ ತೀರದ ನೈಖತ್ಯ ದಿಕ್ಕಿನ ಕಡೆ ಅರಬಿ ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ಐದು ಮೈಲಿ 
ದೋಣಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಗಿದರೆ, ನಿತ್ಯಹರಿದ್ವರ್ಣದ ಕಾಡಿನಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮತ್ತು ಸುಮಾರು ಎರಡು 
ಮೈಲಿ ಉದ್ದ ಮತ್ತು ೯೦೦ ಅಡಿ ಅಗಲವುಳ್ಳ ದ್ವೀಪವೊಂದು ನಿಮ್ಮ ಕಣ್ಮನಗಳನ್ನು ತಣಿಸುತ್ತದೆ. 
ಅದುವೇ, ಕಳೆದ ಎರಡು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ವೀರ ನಾವಿಕರನ್ನು, ಸಾಗರೋತ್ತರ 
ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳನ್ನು, ಪ್ರವಾಸಿಗರನ್ನು, ಕ್ರೈಸ್ತ ಧರ್ಮಗುರುಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸ ತಜ್ಞರನ್ನು ಆಕರ್ಷಿಸಿದ 
ಜಗತ್ವಸಿದ್ದ ಅಂಜದೀವ್‌. 

ಅಂಜದೀವ್‌ ನಡುಗಡ್ಡೆಯನ್ನು ಅರಬೀ ಸಮುದ್ರದ ಉಪ್ಪನೀರು ಸುತ್ತುವರಿದಿದ್ದರೂ 
ಅದರೊಳಗಿನ ಸಿಹಿನೀರಿನ ಕಾರಂಜಿ ಸದಾಕಾಲ ಹರಿಯುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಭೂಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ ತೀರ 
ಹತ್ತಿರವಿರುವ ಕಾರಣ ಅದರ ಮಹತ್ವ ಹೆಚ್ಚಿದೆ. ಪಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಐದು ಮೈಲಿ ವ್ಯಾಪ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ 
ಮತ್ತು ಇತರ ದ್ವೀಪಗಳಾದ ಮದಲಿಂಗಗಡ, ದೇವಗಡ, ಒಂದು ಪುಟ್ಟದ್ವೀಪ ಮತ್ತು 
ಕೂರ್ಮಗಡಗಳು ಇಡೀ ಕಾರವಾರ ಕಡಲತೀರ ಮತ್ತು ಬಂದರಿಗೆ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಅಲೆತಡೆಗೋಡೆಗಳಂತೆ 
ಇದ್ದು ಕಾರವಾರ ಸಮುದ್ರತೀರದ ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿವೆ. ಭಾರತದ ೫೭೦೦ ಕಿ.ಮೀ. 
ಉದ್ದದ ಕರಾವಳಿಗುಂಟ ಸುತ್ತಾಡಿದರೂ ಈ ರೀತಿಯ ದ್ವೀಪಸಮೂಹ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬೀಳುವುದಿಲ್ಲ. 

ಕಾರವಾರ ಕಡಲತೀರದಿಂದ ಅಂಜದೀವ್‌ ಐದು ಮೈಲಿಗಳ ಅಂತರದಲ್ಲಿದ್ದರೆ, ಬಿಣಗಾ 
ಕಡಲತೀರದಿಂದ ಕೇವಲ ಎರಡು ಮೈಲಿ ಅಂತರದಲ್ಲಿದೆ. ಅರಬ್‌ ವ್ಯಾಪಾರಿ ಹಡಗುಗಳ ನಾವಿಕರು 
ಕ್ರಿ. ಶ. ೯ನೇ ಶತಮಾನದಿಂದ ಅಂಜದೀವ್‌ವನ್ನು ಆಶ್ರಯಿಸಿದ್ದರು. ಈ ದ್ವೀಪ ಆಯಕಟ್ಟಿನ 
ಸ್ಥಳವಾದ ಕಾರಣ ಅವರು ತಮ್ಮ ಹಡಗುಗಳನ್ನು ದುರಸ್ತಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು. ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಪಡೆಯಲು, 
ದೂರದ ಪ್ರಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಸಿಹಿನೀರು ಶೇಖರಿಸಲು ಹಾಗೂ ಕರಾವಳಿ ಪ್ರದೇಶದ ಜನರಿಂದ 
ಆಹಾರಧಾನ್ಯ ಸಂಗ್ರಹಿಸಲು ಯೋಗ್ಯವಾದ ಸ್ಥಳವಾಗಿತ್ತು. 

ಆಫ್ರಿಕದ ಮುಸ್ಲಿಂ ಪ್ರವಾಸಿ ಇಬ್ನ ಬತುತಾ ೧೩೪೨ರಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದ್ದ. 
ಅಲ್ಲಿ ತೆಂಗಿನ ವನದ ಮಧ್ಯೆ ಇದ್ದ ಗುಡಿಯಲ್ಲಿನ ಎರಡು ಮೂರ್ತಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಯೋಗಿಯೊಬ್ಬ 


೩೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಗೋಡೆಗೆ ಆತುಕೊಂಡು ನಿಂತಿದ್ದ. ಬತುತಾ ಮಾತನಾಡಿಸಿದ. ಆತ ಮಾತನಾಡಲಿಲ್ಲ. ಬತುತಾ 
ಸಂಜ್ಞೆ ಮೂಲಕ ಆತ ಆರಾಧಿಸುವ ದೇವರ ಬಗ್ಗೆ ಕೇಳಿದಾಗ ಆ ಯೋಗಿ ಆಕಾಶವನ್ನು ಮತ್ತು 
ಪಶ್ಚಿಮ ದಿಕ್ಕನ್ನು ತೋರಿಸಿದ ಎಂದು ೧೯ನೇ ಶತಮಾನದ ಮುಂಬೈ ಕರ್ನಾಟಕ ಗೆಜೆಟಿಯರ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಬರೆಯಲಾಗಿದೆ. 

ಕಾರವಾರ ಬಂದರು ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ ಬೈತಖಯೋಲ ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. ಅರಬಿ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಬೈತ್‌ ಎ ಖೋಲ್‌ ಎಂದರೆ ಸಮಸ್ಯೆ ಇಲ್ಲದ ಬಂದರು ತಾಣ ಎಂದೇ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಕಾರವಾರ ಬಂದರು ಅನೇಕ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಇಡೀ ಪಶ್ಚಿಮ ಕರಾವಳಿಯ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಬಂದರಾಗಿತ್ತು. 
ಆಗ ಮುಂಬೈ ಬಂದರು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ಕೆಲವೇ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಬಂದರುಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾದ ಕಾರವಾರ ಬಂದರು ಹಾಗೂ ಸಿಹಿನೀರಿನಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸುರಕ್ಷಿತ ತಂಗುದಾಣವಾದ 
ಅಂಜದೀವ್‌ ನಡುಗಡ್ಡೆ, ಭಾರತದ ಜೊತೆ ಐರೋಪ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಸಂಪರ್ಕ ಏರ್ಪಡಿಸುವ 
ಕೊಂಡಿಗಳಂತಿದ್ದವು. ಐರೋಪ್ಯ ಸಮುದಾಯ ಭಾರತದ ಸಾಂಬಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳಿಗೆ ಮಾರು 
ಹೋಗಿತ್ತು. ಈ ಕಡೆಯ ಸಾಂಬಾರು ಪದಾರ್ಥಗಳು, ವಿವಿಧ ದೇಶಗಳ ಹಡಗುಗಳ ಮೂಲಕ 
ಪರದೇಶವನ್ನು ಸೇರುತ್ತಿದ್ದವು. ಇಂದಿನ ಉತ್ತರಕನ್ನಡ ಜಿಲ್ಲೆ ಮತ್ತು ದಕ್ಷಿಣಕನ್ನಡ ಜಿಲ್ಲೆಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ್ದ ಕೆನರಾ ಪ್ರದೇಶವು ಮೆಣಸು, ದಾಲಚೆನ್ನಿ, ಏಲಕ್ಕಿ ಮುಂತಾದ ಸಾಂಬಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳ 
ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ಖ್ಯಾತಿ ಗಳಿಸಿತ್ತು. ಐರೋಪ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಶ್ರೀಮಂತರು ಸಾಂಬಾರ ಪದಾರ್ಥಗಳಿಗಾಗಿ 
ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಹೀಗಾಗಿ ವಿದೇಶಿಯರಿಂದ ಕರಾವಳಿ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪಾರ, ವಸಾಹತುಗಳ 
ನಿರ್ಮಾಣ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ ಪ್ರಚಾರ ಒಟ್ಟೊಟ್ಟಿಗೆ ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದವು. 

ವಿಜಯನಗರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಪ್ರಬಲವಾದಾಗ ಅಂಜದೀವ್‌ ಅದರ ಭಾಗವಾಯಿತು. ಆಗ 
ಭಾರತ ದೇಶಕ್ಕೆ ಬಂದ ಯುರೋಪಿಯನ್ನರಲ್ಲಿ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಮೊದಲಿಗರು. ಅವರು ಮೊದಲು 
ವಶಪಡಿಸಿಕೊಂಡ ತಾಣವೇ ಅಂಜದೀವ್‌. ೪೬೧ ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟ 
ತಾಣ ಕೂಡ ಅಂಜದೀವ್‌ ಆಗಿದೆ. 

ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬರುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ವೀರ ನಾವಿಕ ವಾಸ್ಕೊ ಡ ಗಾಮಾ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ 
ರಾಜಧಾನಿ ಲಿಸ್ಪನ್‌ದಿಂದ ೧೪೯೭ನೇ ಜುಲೈ ೮ ರಂದು ಸಮುದ್ರಯಾನ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ. ಆತನ 
ಜೊತೆ ೧೭೦ ಮಂದಿ ನಾವಿಕರ ತಂಡವಿತ್ತು. ಅವರೆಲ್ಲ ಸೇಂಟ್‌ ಗೇಬ್ರಿಯಲ್‌, ಸೇಂಟ್‌ ರಾಫೆಲ್‌, 
ಕಾರವೆಲ್‌ ಬಾರಿಯೊ ಎಂಬ ಹೆಸರಿನ ಹಡಗುಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಸಮುದ್ರ ಮಾರ್ಗದ ಮೂಲಕ 
ಭಾರತದ ಶೋಧಕ್ಕಾಗಿ ಹೊರಟರು. 

ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕದ ಕೇಪ್‌ ಆಫ್‌ ಗುಡ್‌ ಹೋಪ್‌ ಮೂಲಕ ಅವರು ೧೪೯೮ನೇ ಮೇ 
೨೦ ರಂದು ಕಲ್ಲಿಕೋಟೆ ತಲುಪಿದರು. ಕಲ್ಲಿಕೋಟೆ ರಾಜ ಜಮೋರಿನ್‌, ಅವರನ್ನು 
ಬರಮಾಡಿಕೊಂಡ. ಆತ ವಿಜಯನಗರ ಅರಸರ ಅಧೀನ ರಾಜನಾಗಿದ್ದ, ತಾನು ಸಾಂಬಾರು 
ಪದಾರ್ಥ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತ ಬಂದಿರುವುದಾಗಿ ವಾಸ್ಕೋ ಡ ಗಾಮಾ ವಿವರಿಸಿದ. 
ಮೌರೂನ್‌ ಎಂಬಾತ ೧೪೫೯ರಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ವಿಶ್ವಭೂಪಟವನ್ನು ಆತ ತನ್ನ ಜೊತೆ ತಂದಿದ್ದ. 
ಆ ಭೂಪಟದಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ ಅನ್ನು ಗುರುತಿಸಲಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ವಾಸ್ಕೊ ಡ ಗಾಮಾ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೩೭ 


ಕಲ್ಲಿಕೋಟೆಗೆ ಬಂದ ಕೂಡಲೆ ಅಂಜದೀವ್‌ ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರಿಸಿದ. ವಾಸ್ಕೊ ಡ ಗಾಮಾ ತನ್ನ ನಾವಿಕ 
ತಂಡದೊಂದಿಗೆ ೧೪೯೮ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೨೯ರಂದು ಕಲ್ಪಿಕೋಟೆಯಿಂದ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ಗೆ ಪ್ರಯಾಣ 
ಬೆಳೆಸಿದ. ಮಾರ್ಗಮಧ್ಯೆ ಆತ ಕುಂದಾಪುರದಲ್ಲಿ ಇಳಿದ. ಅಲ್ಲಿಗೆ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿರುವ ದ್ವೀಪಕ್ಕೆ ಆತ 
ಸೇಂಟ್‌ ಮೇರಿ ಎಂದು ಹೆಸರಿಟ್ಟ. ನಂತರ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೨೪ ರಿಂದ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ಇ ವರೆಗೆ 
ತನ್ನ ನೌಕಾ ತಂಡದೊಂದಿಗೆ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ಬಿಡಾರ ಹೂಡಿ ನೀರು ಸಂಗ್ರಹ ಮತ್ತು ನೌಕೆಗಳ 
ದುರಸ್ತಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡ. ಚಿತ್ತಾಕುಲಾ ಮೀನುಗಾರರು ಅವರಿಗೆ ಆಹಾರ ಒದಗಿಸಿದರು. (ಕಾಳಿನದಿ 
ಸಮುದ್ರ ಸೇರುವಲ್ಲಿ ಬಲದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ ಚಿತ್ತಾಕುಲಾ ಇದೆ. ಎಡದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ 
ಕಾರವಾರವಿದೆ.) ಹೀಗೆ ಅಂಜದೀವ್‌ ನಾವಿಕರ ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಧಾಮವಾಗಿತ್ತು. 

ಜಯನಗರದ ಮುಖ್ಯ ನೌಕಾಧಿಕಾರಿಯಾಗಿದ್ದ ಹೊನ್ನಾವರದ ತಿಮ್ಮಯ್ಯ, ೯ 
ದೋಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಬಂದ. ಆದರೆ ೨೦ ಫಿರಂಗಿ ಹಾಗೂ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಫಿರಂಗಿದಳ ಹೊಂದಿದ್ದ 
ವಾಸ್ಕೊ ಡ ಗಾಮಾ ಆತ ಮರಳಿ ಹೋಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದ. ವಾಸ್ಕೊ ಡ ಗಾಮಾ, ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಸ್ಥಳೀಯರಿಂದ ದಾಲ್ಚಿನ್ನಿ ಸ್ಕಾಂಪಲ್‌ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ. 

ಆಗ ಗೋವಾ, ವಿಜಾಪುರದ ಯುಸೂಫ್‌ ಅದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ರಾಜ್ಯದ ಭಾಗವಾಗಿತ್ತು. 
ಯಹೂದಿಯೊಬ್ಬ ಗೋವಾದಲ್ಲಿ ಆತನ ನೌಕಾಪಡೆ ಮುಖ್ಯ ಸ್ಥನಾಗಿದ್ದ. ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ತಂಗಿದ್ದ 
ಅಪರಿಚಿತರ ಬಗ್ಗೆ ಮಾಹಿತಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಲು ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ. ಆದೇಶ ನೀಡಿದ. ಆ ಯಹೂದಿ 
ಗೋವಾದಿಂದ ಸಮುದ್ರ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಅಂಜದೀವ್‌ ಕಡೆ ಬಂದ. ಆದರೆ ಗಾಮಾ ಆತನನ್ನು 
ಬಂಧಿಸಿ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ಗೆ ಒಯ್ದ. ೧೪೯೯ರಲ್ಲಿ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ ತಲುಪಿದ ನಂತರ, ಆತನನ್ನು 
ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ರಮ ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡು ಗಾಸ್ತರ್‌ ಡ ಗಾಮಾ ಎಂದು ಹೆಸರಿಡಲಾಯಿತು. 

ಇಟಲಿಯ ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ವರ್ಥೆಮಾ ೧೫೦೩ ರಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದಾಗ ಆ 
ದ್ವೀಪ ಅರಬ್‌ ಹ ಮುಸ್ಲಿಮ (ಮೂರ್‌)ರು ಮತ್ತು ಬಹುದೇವೋಪಾಸಕರಿಂದ ಕೂಡಿತ್ತು 
ಎಂದು ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

೧೫೦೦ ರಲ್ಲಿ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ನ ಪೆದ್ರೊ ಅಲ್ವಾರಿಸ್‌ ಕಾಬ್ರಲ್‌ ಎಂಬಾತನ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ 
೧೨೦೦ ಮಂದಿ ೧೩ ಹಡಗುಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದರು. ಭಾರತೀಯರನ್ನು ಮತಾಂತರ 
ಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಈ ಗುಂಪಿನಲ್ಲಿ ೮ ಮಂದಿ ಸೇಂಟ್‌ ಪ್ರಾ ಪ್ರಾ ಟ್ರಿಕ್‌ ಮಠ ಸಂಪ್ರದಾಯದ 
ಸನ್ಯಾಸಿಗಳು ಮತ್ತು ಒಂಬತ್ತು ಮಂದಿ ಧರ್ಮಗುರುಗಳು ಇದ್ದರು. ಇವರೆಲ್ಲ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೨೨ 
ರಂದು ಅಂಜದೀವ್‌ಗೆ ಬಂದರು. ಈ ಮಿಷಿನರಿಗಳು ಅಂಜದೀವ್‌ಗೆ ಬಂದ ಕೂಡಲೆ ಕ್ರೈಸ್ತಧರ್ಮ 
ಪ್ರಚಾರ ಹಾಗೂ ಮತಾಂತರಗೊಳಿಸುವ ಕೆಲಸ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. ಅವರು ಬಂದ ಹೊಸದರಲ್ಲೇ 
ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ೨೩ ಮಂದಿಯನ್ನು ಕ್ರೈಸ್ತ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡರು. ೧೫ ದಿನಗಳ ನಂತರ 
ಆ ಮಿಷಿನರಿಗಳು ಇತರರೊಂದಿಗೆ ಅಂಜದೀವ್‌ನಿಂದ ಮಲಬಾರ್‌ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಿ ೧೫೦೧ನೇ 
ಜನವರಿವರೆಗೆ ಅಲ್ಲೇ ಉಳಿದರು. ಆದರೆ ಲೂಯಿಸ್‌ ಸಾಲ್ವಡೊರ್‌ ಎಂಬ ಮಿಷನರಿ 
ವಿಜಯನಗರದ ಕಡೆ ಹೋದ. ಅಲ್ಲಿನ ರಾಜ ನರಸಿಂಹ ಆತನಿಗೆ ತನ್ನ ಮತಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಅನುಮತಿ ನೀಡಿದ. ಈ ರೀತಿ ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪೋರ್ತುಗೀಜ ಮಿಷನರಿಗಳ ಚಟುವಟಿಕೆ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. 


೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣ 

ಲೂಯಿಸ್‌ ಸಾಲ್ಪಡೊರ್‌ ಪೋರ್ತುಗೀಜ್‌ - ವಿಜಯನಗರ ಸಂಬಂಧಗಳ ಸೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿದ. ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಸ್ಥಳೀಯ ಆಳರಸರೂಡನೆ ಒಪ್ಪಂದ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಮತಾಂತರ, ಧರ್ಮಪ್ರಚಾರ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಮಿಷನರಿ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಗೆ 
ಪೂರಕವಾಗುವ ಹಾಗೆ ಒಪ್ಪಂದ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. 

೧೫೦೨ರಲ್ಲಿ ವಾಸ್ಕೊ ಡ ಗಾಮಾ ಮತ್ತೆ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ಉಳಿದ. 
ವಿಜಯನಗರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ್ದ ಭಟ್ಕಳ ಮತ್ತು ಹೊನ್ನಾವರ ಬಂದರಗಳಲ್ಲಿ ಹಡಗುಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟ. 
ಹೊನ್ನಾವರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಅರ್ಧಭಾಗವೂ ಆತನ ಬೆಂಕಿಗೆ ಆಹುತಿಯಾಯಿತು. ಸ್ಥಳೀಯ 
ನಾಯಕರನ್ನು ತನ್ನ ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಈ ಆಕ್ರಮಣದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 
ನಂತರ ಆತ ಮಲಬಾರ್‌ ಕಡೆ ಹೋದ. 

೧೫೦೫ರಲ್ಲಿ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ ರಾಜ ಇಂಡಿಯಾದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನಿಕ ವೈಸರಾಯ್‌ನನ್ನು ನೇಮಿಸುವ 
ನಿರ್ಧಾರ ಕೈಗೊಂಡ. ಮೊದಲ ಮೂರು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಗೆ ಫ್ರಾನ್ಸಿಸ್ಕ್‌ಕೊ ಡ ಅಲ್ಮೇಡಾ 
ನೇಮಕಗೊಂಡ. ಅಂಜದೀವ್‌ ಮತ್ತು ಕಣ್ಣಾನೂರ್‌ಗಳಲ್ಲಿ ಕೋಟೆಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಲು ಹಾಗೂ 
ವಿಜಯನಗರದ ಜೊತೆ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಲು ರಾಜ ಆತನಿಗೆ ಆದೇಶಿಸಿದ. 

೧೫೦೫ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೧೩ ರಂದು ಅಂಜದೀವ್‌ಗೆ ಬಂದಿಳಿದ ಅಲ್ಮೇಡಾ ಮರುದಿನವೆ 
ಕೋಟೆ ನಿರ್ಮಾಣ ಕಾರ್ಯ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ. ಸ್ಥಳೀಯರ ಸಹಾಯದೊಂದಿಗೆ ಆರು ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ 
ಮುಗಿಸಿದ. ಪೋರ್ತುಗೀಜರ ಆಗಮನದ ನಂತರ ಹಿಂದೂಗಳು ಅಲ್ಲಿದ್ದ ಆರ್ಯದುರ್ಗಾದೇವಿಯ 
ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಅಂಕೋಲಾ ಪಟ್ಟಣಕ್ಕೆ ತಂದು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು ಎಂಬ ಐತಿಹ್ಯವಿದೆ. ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಸುತ್ತಾಡುವಾಗ ಕೆಲ ಹಾಳಾದ ಪೂರ್ತುಗೀಜ್‌ ಕಟ್ಟಡಗಳಲ್ಲಿ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಒಳಸಿದ ಕೆತ್ತನೆ ಕಲ್ಲುಗಳನ್ನು 
ಗುರುತಿಸಬಹುದು. ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ನೌಕಾಪಡೆ ಮುಖ್ಯಸ್ಥನಾಗಿದ್ದ ಯಹೂದಿ 
ನಂತರ ಗಾಸ್ಪರ್‌ನಾದಾಗ ಪೋರ್ತುಗೀಜರ ಪರವಾದ. ಯುದ್ಧಮತ್ತು ರಕ್ಷಣೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ 
ಆಯಕಟ್ಟಿನ ಸ್ಥಳವಾದ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ಕೋಟೆ ನಿರ್ಮಾಣ ಅವಶ್ಯ ಎಂದು ಆತ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ 
ರಾಜನಿಗೆ ಸಲಹೆ ನೀಡಿದ್ದ. ಆ ಮೂಲಕ ಗೋವಾದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಬಹುದೆಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದ. 
ಭಾರಿ ಮಳೆಗಾಲದ ದಿನಗಳಲ್ಲಂತೂ ಅಂಜದೀವ್‌ ನಾವಿಕರಿಗೆ ಮಹತ್ವದ ಆಶ್ರಯ ತಾಣವಾಗಿತ್ತು. 

ವಿಜಯನಗರ ಅರಸರ ಅಧೀನವಾಗಿದ್ದ ಗೆರಸೊಪ್ಪದ ಮುಖ್ಯಸ್ಥನ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ 
ಇದ್ದರೂ ಇದರ ಅಭಿವೃದ್ದಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಎಂದೂ ತಲೆ ಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅಂಜದೀವ್‌ ಬಗೆಗಿನ 
ಅವಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿಯೇ ಭಾರತ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಒಳಪಡುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ಉಂಟಾಯಿತು. ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಅಲ್ಲಿ ಕೋಟೆ ಕಟ್ಟುವುದನ್ನು ಕೂಡ ಅವರು ತಡೆಯಲಿಲ್ಲ, 
ಅದಿಲ್‌ ಶಾಹಿ ಆಡಳಿತದಲ್ಲಿದ್ದ ಗೋವಾದ ಮೇಲೆ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವುದು 
ವಿಜಯನಗರದವರಿಗೆ ಬೇಕಾಗಿತ್ತು. | 

ಅಲ್ಮೇಡಾ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ತುಳುವ ವಂಶದ ಮೊದಲ ವಿಜಯನಗರ ಅರಸ 
ಒಂದನೇ ನರಸಿಂಹನ ರಾಜದೂತ ಆತನಿಗಾಗಿ ಕಣ್ಣಾನೂರ್‌ನಲ್ಲಿ ಕಾಯುತ್ತಿರುವ ಸುದ್ದಿ ಬಂದಿತು. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೩೯ 


ಅಲ್ಮೇಡಾ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೨೨ ರಂದು ಕಣ್ಣಾನೂರು ತಲುಪಿದ. ಕ್ರೈಸ್ತ ಸನ್ಯಾಸಿ ಲೂಯಿಸ್‌ 
ಸಾಲ್ತಡೊರ್‌ ಸಲಹೆ ಮೇರೆಗೆ ರಾಜಾ ನರಸಿಂಹ ನೌಕಾ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಪರಿಣತರಾದ ಪೋರ್ತುಗೀಜರ 
ಸಹಾಯ ಪಡೆಯ ಬಯಸಿದ್ದ. ಆದರೆ ಅಲ್ಮೇಡಾಗೆ ವಿಜಯನಗರದ ಜೊತೆ ಸಂಬಂಧದ ಆವಶ್ಯಕತೆ 
ಇಲ್ಲದ ಕಾರಣ ಅಸಡ್ಡೆ ಮಾಡಿದ. 

ಅಂಜದೀವ್‌ ಕೋಟೆ ಕಟ್ಟಿದ ಮರುವರ್ಷವೇ ಅದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ನೌಕಾ ಪಡೆ ದಾಳಿ 
ಮಾಡಿ ಅದನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವಿತು. ಅಲ್ಮೇಡಾ ವಿಜಯನಗರದ ಅರಸರ ಜೊತೆ ಸಂಬಂಧ ಬಯಸಿದ. 
೧೫೦೮ರಲ್ಲಿ ಪೇರೊ ಫರ್ನಾಂಡಿಸ್‌ ಟಿನೊಕೊ ಮತ್ತು ಲೂಯಿಸ್‌ ಸಾಲ್ಪಡೊರ್‌ರನ್ನು 
ರಾಜದೂತರನ್ನಾಗಿಸಿ ವಿಜಯನಗರಕ್ಕೆ ಕಳಿಸಿದ. ಭಟ್ಕಳದಲ್ಲಿ ಕೋಟೆ ಕಟ್ಟಲು ಅನುಮತಿ ಕೇಳಿದ. 
ಆದರೆ ಆಗ ಪ್ರಬಲವಾಗಿದ್ದ ರಾಜ ಅಲ್ಮೇಡಾ ಮನವಿಗೆ ಬೆಲೆ ಕೊಡಲಿಲ್ಲ. 

ಅಲ್ಮೇಡಾ ನಂತರ ಅಪೊನ್ನೊ ಡ ಅಲ್ಬುಕರ್ಕ್‌ (೧೫೦೯-೧೫೧೫) ವೈಸರಾಯ್‌ ಆಗಿ 
ಬಂದ. ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ ನಿಧನವಾದ ನಂತರ ೧೫೧೦ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ ೧ ರಂದು 
ಆತ ಗೋವಾ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಿದ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೊನ್ನಾವರದ ತಿಮ್ಮಯ್ಯನ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿತು. ಗೋವಾ ವಶಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮೊದಲು ಅಲ್ಬುಕರ್ಕ್‌ಗೆ 
ಅಂಜದೀವ್‌ ಕೇಂದ್ರ ಸ್ಥಾನವಾಗಿತ್ತು. ನಂತರ ಗೋವಾ ಭಾರದಲ್ಲಿ ಪೋರ್ತುಗೀಜ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ 
ಕೇಂದ್ರ ಸ್ಥಾನವಾಯಿತು. 

ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಧರ್ಮದ ಬೆಳವಣಿಗೆಗಾಗಿ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಮತ್ತು ಸ್ಥಳೀಯ ಹೆಣ್ಣುಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ಮದುವೆ ನಡೆಯುವುದನ್ನು ಅಲ್ಬುಕಕ್‌ ೯ ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸಿದ. 

ದಿನಗಳೆದಂತೆ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಗೋವಾದಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಧರ್ಮ ಬೆಳೆಸಲು ನಿರ್ದಯ 
ಕ್ರಮ ಕೈಗೊಂಡರು. ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ ರಾಜ ಕೆಥೊಲಿಕ್‌ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಆಗಿದ್ದ ಕಾರಣ ಪ್ರಜೆಗಳೂ ಆ 
ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸಲು ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಒತ್ತಾಯಿಸಿದರು. ಗೋವಾದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ದೇವಾಲಯಗಳನ್ನು 
ಧ್ವಂಸ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ೧೫೪೦ರಲ್ಲಿ ಆಜ್ಞೆ ಹೊರಡಿಸಿದರು. ಸರ್ಕಾರದ ಮೇಲೆ ಚರ್ಚಿನ 
ಹಿಡಿತ ಪ್ರಬಲವಾಗತೊಡಗಿತು. ೧೬ನೇ ಶತಮಾನದ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಅವನತಿಯ 
ಹಾದಿ ಹಿಡಿಯುವುದಕ್ಕೆ ಅವರು ಚರ್ಚುಗಳ ಮೇಲೆ ಮಾಡಿದ ಖರ್ಚು ಕೂಡ ಕಾರಣ ಎಂದು 
ಇತಿಹಾಸಕಾರರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಅದೇನೇ ಇದ್ದರೂ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಮಿಷಿನರಿಗಳು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಮಾಡಿದ ಸೇವೆ ಗಣನೀಯವಾಗಿದೆ. 
ಹೊರದೇಶಗಳಲ್ಲಿನ ತಮ್ಮ ಮೇಲಿನವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಬಂಧುಗಳಿಗೆ ಬರೆದ ಪತ್ರಗಳು. ಸಂಗ್ರಹಿಸಿದ 
ದಾಖಲೆಗಳು ಇತಿಹಾಸ ತಿಳಿಯುವುದಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕವಾಗಿವೆ. ಗೋವಾದಲ್ಲಿ ೧೫೫೬ರಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ 
ಮುದ್ರಣ ಯಂತ್ರ ದೇಶದ ಮೊದಲ ಮುದ್ರಣ ಯಂತ್ರವಾಗಿದೆ. ಮಿಷಿನರಿಗಳು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಶಾಲೆ 
ಕಾಲೇಜುಗಳು ಲಕ್ಷಾಂತರ ಬಡ ಮಕ್ಕಳ ಭವಿಷ್ಯ ರೂಪಿಸಿವೆ. ಭಾರತೀಯ ಜೀವನ ವಿಧಾನ, 
ಸಾಹಿತ್ಯ, ಕಲೆ ಮತ್ತು ಭಾಷೆಯ ಮೇಲೆ ಅವರು ಪ್ರಭಾವ ಬೀರಿದ್ದಾರೆ. 
ವರದಕ್ಷಿಣೆಯಲ್ಲಿ ಮುಂಬೆ sy 

೧೬೬೧ರಲ್ಲಿ ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ ರಾಜಕುಮಾರಿ ಮೋಸ್ಟ್‌ ಲೇಡಿ ದೋರಾ ಕ್ಕಾಥರಿನೆ 


೪೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಇನವ್ರಂಟಾಳನ್ನು ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ನ ಎರಡನೇ ಕಿಂಗ್‌ ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌ ಮದುವೆಯಾದ. ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ ರಾಜ 
ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌ಗೆ ತನ್ನ ಅಧೀನದಲ್ಲಿದ್ದ ಮುಂಬೈಯನ್ನು ವರದಕ್ಷಿಣೆ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೀಡಿದ! 

ಕಿಂಗ್‌ ಚಾರ್ಲ್ಸ್‌, ಐದು ಹಡಗುಗಳಲ್ಲಿ ೫೦೦ ಮಂದಿ ನಾವಿಕ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಸೈನಿಕರನ್ನು ಜೇಮ್ಸ್‌ ಲೇ ನಾಯಕತ್ವದಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈಗೆ ಕಳಿಸಿದ. ೧೬೬೨ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೯ ರಂದು 
ಪೋರ್ತುಗೀಜ್‌ ರಾಜ ಬರೆದ ಪತ್ರ ಅವರ ಬಳಿ ಇತ್ತು. ಮೊದಲ ತಂಡ ೧೬೬೨ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 
೧೮ ರಂದು ಮುಂಬೈ ತಲುಪಿತು. ಬರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ತಾಂತ್ರಿಕ ದೋಷದ ಕಾರಣ ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿದ್ದ 
ಪೋರ್ತುಗೀಜ್‌ ಗವರ್ನರ್‌ಗೆ ರಾಜಪತ್ರದ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಶಯ ಬಂದಿತು. ಅವರಿಗೆ ಅನುಮತಿ 
ನೀಡಲಿಲ್ಲ. ಅವರೆಲ್ಲ ೧೬೬೨ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ಆಶ್ರಯ ಪಡೆಯಬೇಕಾಯಿತು. 
ನಂತರ ೧೬೬೩ನೇ ಜನವರಿ ೧೪ ರಂದು ಜೇಮ್ಸ್‌ ಲೇ ಸರಿಯಾದ ರಾಜಪತ್ರ ತರಲು 
ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ಗೆ ಹೋದ. ಅಬ್ರಹಾಂ ಶಿಪ್‌ಮ್ಕಾನ್‌ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲೇ ಉಳಿದು ತಂಡದ ನೇತೃತ್ವ 
ವಹಿಸಿದ. ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ ಮತ್ತು ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ನಿಂದ ಸರಿಯಾದ ರಾಜಪತ್ರಗಳನ್ನು ತಂದ ಮೇಲೆ 
೧೬೬೫ನೇ ಫೆಬ್ರುವರಿ ೧೮ ರಂದು ಪೋರ್ತುಗೀಜ್‌ ಗವರ್ನರ್‌ ಮುಂಬೈಯನ್ನು ಇಂಗ್ಲಿಷರಿಗೆ 
ಒಪ್ಪಿಸಿದ. ಈ ಎರಡು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ವಳೆ, ಗಾಳಿ ಮತ್ತು ರೋಗಕ್ಕೆ 
ಅಬ್ರಹಾಂ ಸಮೇತ ಮುನ್ನೂರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಂದಿ ಸತ್ತು ಕೇವಲ ೯೩ ಮಂದಿ ಉಳಿದಿದ್ದರು. 
ಅನುಮತಿ ಸಿಕ್ಕ ನಂತರ ಅವರು ಮುಂಬೈಗೆ ತೆರಳಿದರು. 
ಹೊಸ ಅಂಜದೀವ್‌ ಕೋಟೆ 

ಮರಾಠರ ದಾಳಿಗಳಿಗೆ ಅಂಜಿ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ೧೬೮೨ರಲ್ಲಿ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ 
ಕೋಟೆ ನಿರ್ಮಿಸಿದರು. ೧೬೮೨ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೧೭ರಂದು ಅವರ ೭೦೦ ಸೈನಿಕರು, ಕೂಲಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಕುಶಲ ಕರ್ಮಿಗಳು ಅಂಜದೀವ್‌ಗೆ ಬಂದು ಸುಸಜ್ಜಿತ ಕೋಟೆ ನಿರ್ಮಾಣ ಮಾಡಿದರು. 
ಅದೇ ವರ್ಷ ಶಿವಾಜಿಯ ಮಗ ಸಂಭಾಜಿ ಈ ದ್ವೀಪದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ನೌಕಾ ಪಡೆ ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಯೋಚಿಸಿದ್ದ. 
ಆದರೆ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಅದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು. 

ಅಲ್ಲಿ ಕೆಥೋಲಿಕ್‌ ಚರ್ಚ್‌ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. ಅಮೇರೊ ಸಿಮೋಸ್‌ ಮೊದಲನೇ 
ಗವರ್ನರ್‌ ಆದ. ಆಗ ಅಲಿ ೨೦೦ ಕುಟುಂಬಗಳು ಇದ್ದವು. ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ನಿರ್ಮಿಸಲಾಯಿತು. 
ವಿವಿಧ ಇಲಾಖಾ ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ನೇಮಕವಾಯಿತು. 


ಕಾರಂಜಿದೇವಿ 

ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿನ ಅವರ್‌ ಲೇಡಿ ಆಫ್‌ ಬ್ರೊತಾಸ್‌ (ಕಾರಂಜಿದೇವಿ) ಚರ್ಚ್‌ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಲ್ಯಾಟಿನ್‌ ಮತಾಚರಣೆಯ ಕ್ಕಾಥೊಲಿಕ್‌ಗಳ ಮೊದಲ ಚರ್ಚ್‌ ಆಗಿದೆ. ಆಗ್ರಾದ ತಾಜಮಹಲ್‌ಗಿಂತ 
೧೫೮ ವರ್ಷ ಹಳೆಯದಾಗಿದೆ. ಸೇಂಟ್‌ ಫ್ರಾಧ್ಸಿಸ್‌ ಜೇವಿಯರ್‌ ಸ್ಪೇನ್‌ನಲ್ಲಿ ೧೫೦೬ರಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟುವ ಮೊದಲೇ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಧರ್ಮ ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿತ್ತು. ಸೇಂಟ್‌ ಫ್ರಾನ್ಸಿಸ್‌ 
ಜೇವಿಯರ್‌ ೧೫೪೨ರಲ್ಲಿ ಗೋವಾ (ಭಾರತ) ಕ್ಕೆ ಬಂದ ಮೊದಲ ಜೇಸುಯೆಟ್‌ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಅಂಜದೀವ್‌, ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ತಳವೂರಿದ ಮೊದಲ ಪ್ರದೇಶವಾಗಿದೆ. ಹಾಗೆಯೇ ಬಿಟ್ಟುಕೊಟ್ಟ 
ಕೊನೆಯ ಪ್ರದೇಶ ಕೂಡ ಅದೇ ಆಗಿದೆ. 


೧೯೬೧ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೧೮ರಂದು ಭಾರತೀಯ ಸೈನಿಕರು ಗೋವಾ ಪ್ರವೇಶಿಸಿದರು. 
ಆದರೆ ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೨೨ರಂದು ಶರಣಾಗತರಾದರು. 
ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಕಾಳಗದಲ್ಲಿ ೭ ಮಂದಿ ಭಾರತೀಯ ಸೈನಿಕರು ಮಡಿದರು. ಅವರ 
ಸ್ಮಾರಕವಾಗಿ ಅಂಜದೀವ್‌ ದ್ವೀಪದ ಶಿಖರ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಸ್ಮಾರಕ ನಿರ್ಮಿಸಿ ಅವರ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು 
ಕೆತ್ತಲಾಗಿದೆ. ಅವರು ಹೆಸರುಗಳು ಇಂತಿವೆ : ಎನ್‌. ಎನ್‌. ಸೇನ್‌ಗುಪ್ತಾ, ಡಿ. ಸಿ. ತರಫ್‌ದಾರ್‌, 
ಶಂಭುಸಿಂಗ್‌, ವಿ. ಪಿ. ಎಸ್‌. ತೋಮಾರ್‌, ಬಚನ್‌ಸಿಂಗ್‌, ಎಸ್‌. ಜೆ. ಮೋಹನದಾಸ್‌, 
ಬಚನ್‌ಸಿಂಗ್‌. 

ಪೋರ್ತುಗೀಸ್‌ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಬ್ರೊತಾಸ್‌ ಎಂದರೆ ನಿರಂತರ ಕಾರಂಜಿ. ಅಂಜದೀವ್‌ನಲ್ಲಿನ 
ಸಿಹಿನೀರಿನ ನಿರಂತರ ಕಾರಂಜಿಯಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತು ಅಂಜದೀವ್‌ ೧೬ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ 
ಧರ್ಮದ ನಿರಂತರ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ತಾಣವಾಗಿದ್ದರಿಂದಾಗಿ ಅಲ್ಲಿನ ಚರ್ಚಿಗೆ "ಅವರ್‌ ಲೇಡಿ ಆಫ್‌ 
ಬ್ರೋತಾಸ್‌' ಹೆಸರು ಬಂದಿದೆ. ಈ ಹೆಸರಿನ ಚರ್ಚ್‌ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇದೊಂದೇ ಆಗಿದೆ. 
ಪೋರ್ತುಗಲ್‌ನಲ್ಲಿ ಬ್ರೊತಾಸ್‌ ಹೆಸರಿನ ಒಂದು ಪಟ್ಟಣವಿದೆ. 

೧೬ನೇ ಶತಮಾನದ ಮಧ್ಯಭಾಗದಲ್ಲಿ ಜೇಸುಯೆಟ್‌ಗಳ ವಿನಂತಿ ಮೇರೆಗೆ ಪೋಪ್‌ 
ವಿಶೇಷ ತೀರ್ಪು ಮೂಲಕ ಅಂಜದೀವ್‌ ಮಾತೃ ಚರ್ಚ್‌ ಅನ್ನು ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದರು. ಈ 
ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಲಾಂಛನಗಳನ್ನು ಚರ್ಚಿನ ಎರಡೂ ಕಡೆಯ ಗೋಡೆಗಳ ಮೇಲೆ ಇಂದಿಗೂ 
ಕಾಣಬಹುದು. 

ಅವರ್‌ ಲೇಡಿ ಆಫ್‌ ಬ್ರೊತಾಸ್‌ ಚರ್ಚ್‌ ಅನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ ೧೫೦೬ರಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಿಸಿದ 
ನಂತರ ೧೬೮೨ ಮತ್ತು ೧೭೨೯ರಲ್ಲಿ ಅದರ ಪುನರ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ದಾಖಲೆಗಳಿವೆ. 


ನಿರ್ಜನ ಅಂಜದೀವ್‌ 

ಬಿಣಗಾದ ಸೇಂಟ್‌ ಆಲ್ಕನ್‌ ಚರ್ಚ್‌, ಅಂಜದೀವ್‌ ಚರ್ಚಿನ ಅಧೀನ ಚರ್ಚ್‌ ಆಗಿದೆ. ಈ 
ಚರ್ಚ್‌ನಲ್ಲಿ ಒಂದು ದಶಕ ಕಾಲ ಪ್ಯಾರಿಷ್‌ ಪ್ರೀಸ್ಟ್‌ ಆಗಿದ್ದು ಈಗ ಬೇರೆ ಚರ್ಚ್‌ನಲ್ಲಿ ಸೇವೆ 
ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿರುವ ಫಾದರ್‌ ಕುರಿಯನ್‌ ಥ್ರೆಡ್ಡಿ ಅಂಜದೀವ್‌ ಚರ್ಚಿನ ಜೀರ್ಣೋದ್ಧಾರಕ್ಕಾಗಿ ಬಹಳ 
ಶ್ರಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಫಾದರ್‌ ಕುರಿಯನ್‌ ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖವಾಗುವ ಮೊದಲು ಬ್ರೊತಾಸ್‌ ಚರ್ಚ್‌, 
ಗತಕಾಲದ ವೈಭವವನ್ನು ಸಾರುವ ಅವಶೇಷಗಳ ಮಧ್ಯೆ ತಾನೂ ಒಂದು ಅವಶೇಷವಾಗುವಂಥ 
ದುಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿತ್ತು. 

ಗೋವಾ ರಾಜ್ಯದ ಈ ದ್ವೀಪ, ರಾಜೀವ್‌ ಗಾಂಧಿ ಅವರು ಪ್ರಧಾನಿಗಳಾಗಿದ್ದಾಗ ಸೀ 
ಬರ್ಡ್‌ ಪ್ರೊಜೆಕ್ಟ್‌ಗಾಗಿ ನೌಕಾ ಪಡೆಯ ಆಸ್ತಿಯಾಯಿತು. ಅದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಈ ದ್ವೀಪಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದ 
ದುಷ್ಕರ್ಮಿಗಳು ಈ ಚರ್ಚಿನ ಮತ್ತು ಇದರ ಸಮೀಪದಲ್ಲೇ ಇರುವ ಚಾಪೆಲ್‌ನ ಬೆಲೆಯುಳ್ಳ 
ಕಿಟಕಿ ಬಾಗಿಲುಗಳನ್ನು, ಯುರೋಪಿನಿಂದ ಬಂದ ಭಾರಿ ಗಂಟೆ ಮುಂತಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು 
ಕಿತ್ತುಕೊಂಡು ಹಾಳು ಮಾಡಿದ್ದರು. ಫಾದರ್‌ ಕುರಿಯನ್‌ ಶ್ರಮದಿಂದಾಗಿ ಈ ಚರ್ಚ್‌ ಮತ್ತೆ 
ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಿದೆ. 

ಆದರೆ ಈ ಸುಂದರ ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಪದೇಶವನ್ನು ಪವಾಸಿ ತಾಣವಾಗಿ ಮಾಡಲು 
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ಕೇಂದ್ರ ಸರ್ಕಾರ ಕ್ರಮ ಕೈಗೊಂಡಿಲ್ಲ. ಆಸಕ್ತರನ್ನು ಕಳಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಕೇಂದ್ರ ಸರ್ಕಾರ ಸೀ 
ಬರ್ಡ್‌ ಯೋಜನೆಯ ಮೂಲಕ ಮಾಡಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಅದ್ಭುತ 
ಇತಿಹಾಸವುಳ್ಳ ಈ ನಿರ್ಜನ ನಡುಗಡ್ಡೆಯಲ್ಲಿ ಆಗೊಮ್ಮೆ ಈಗೊಮ್ಮೆ ಜನಸಂಚಾರ 
ಕಾಣುವಂತಾದೀತು. 

ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ಫೆಬ್ರುವರಿ ಎರಡು ಮತ್ತು ಮೂರರಂದು ನಡೆಯುವ ಚರ್ಚ್‌ 
ಉತ್ಸವದ ವೇಳೆ ಮಾತ್ರ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಲು ಅವಕಾಶವಿದೆ. ಕಾರವಾರ ಬಳಿಯ ಬಿಣಗಾ ಗ್ರಾಮದ 
ಸೇಂಟ್‌ ಆ್ಯನ್‌ ಚರ್ಚಿನ ಆಡಳಿತ ಮಂಡಳಿ ಕರೆದೊಯ್ಯುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡುವುದು. 


ವರ್ತಮಾನ 

ಕೆಥೊಲಿಕ್‌, ಪ್ರೊಟೆಸ್ಟಂಟ್‌, ಸಿರಿಯನ್‌ ಮುಂತಾದ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು ಸೇರಿದಂತೆ ಇಂದು 
ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಎರಡು ಕೋಟಿಗೂ ಹೆಚ್ಚು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರಿದ್ದಾರೆ. ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಅವರ ಪಾತ್ರ ಗಮನಾರ್ಹವಾಗಿದೆ. ಅವರನ್ನು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಜನಾಂಗ ಎಂದು 
ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಗುರುತಿಸಲಾಗಿದೆ. ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಗಮನ 
ಸೆಳೆಯುತ್ತಿದೆ. ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಸಿಡಿದು ಕ್ರೈಸ್ತ 


ಧರ್ಮ ಸೇರಿದ ದಲಿತರ ಬದುಕು, ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಲ್ಲೇ ಉಳಿದ ದಲಿತರ ಬದುಕಿಗಿಂತ 
ಭಿನ್ನವಾಗಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಅವರ ವಾದವಾಗಿದೆ. 


ಸುಧಾ ೫.೧.೧೯೯೭ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೪೩ 


ಪುರಿ ಜಗನ್ನಾಥನ ಆಷಾಢಮಾಸದ ರಥಯಾತ್ರೆ 


ಪುರಿಯ ಜಗನ್ನಾಥ, ಒರಿಸ್ಸಾದ ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಮನೆಮಾಡಿರುವ ಆರಾಧ್ಯ ದೈವ. ಇಡೀ 
ರಾಜ್ಯದ ಯಾವುದೇ ಮೂಲೆಗೆ ಹೋದರೂ ಅವನ ಚಿತ್ರಪಟವಿಲ್ಲದ, ಪುಟ್ಟಗಾತ್ರದ ಕಟ್ಟಿಗೆ 
ಮೂರ್ತಿಗಳಿಲ್ಲದ ಅಥವಾ ಸ್ಮರಣೆಯಿಲ್ಲದ ತಾಣವಿಲ್ಲ. ಮನೆಗೊಬ್ಬ ಜಗನ್ನಾಥ ಹೆಸರಿನ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ಇದ್ದಾನೆ. ಇಡೀ ಒರಿಸ್ಸಾ ಜಗನ್ನಾಥನ ಜಾಗೃತಸ್ಥಾನದಂತೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಮಾತುಮಾತಿಗೆ "ಜಗನ್ನಾಥಸ್ವಾಮಿಯೇ ನನ್ನ ದೃಷ್ಟಿಪಥದಲ್ಲಿದ್ದು ದಾರಿ ತೋರಿಸು' ಎನ್ನುತ್ತ 
ಜನ ಅವನನ್ನು ನೆನಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. 

ನಿರಾಕಾರ ಮತ್ತು ಸಾಕಾರಗಳ ಮಧ್ಯದ ರೂಪ ಹೊಂದಿರುವ "ಕಾಷ್ಠೋದ್ಭವ' ಜಗನ್ನಾಥ 
ತನ್ನನ್ನು ನಂಬುವ ಸಕಲ ಜನಕೋಟಿಗೆ ಪಾಪ ಪರಿಹಾರ ಮಾಡುವವನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಭವಸಾಗರವನ್ನು 
ದಾಟಿಸುವ ಅಂಬಿಗನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಇವು ಎಲ್ಲೆಡೆ ಕೇಳಿಬರುವ ವಾಡಿಕೆಯ ಮಾತುಗಳಲ್ಲ. ಭಕ್ತ 
ಸಮುದಾಯದ ಅಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಬೇರೂರಿದ ನಂಬಿಕೆ ಇದು. 

ಈ ನಂಬಿಕೆಯ ಪ್ರಕಾರ ಪುರಿಯ ಜಗನ್ನಾಥ ತನ್ನ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಭಕ್ತನ ಜೊತೆ ನೇರ 
ಸಂಬಂಧವಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ರಥಯಾತ್ರೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಜಾತಿ ಧರ್ಮಗಳ ಭಕ್ತರು 
ಅವನನ್ನು ಮುಟ್ಟಬಹುದು. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರೂ ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. 
ಭಕ್ತಿಯಲ್ಲೂ ಬೈಗುಳ! 

ಕಷ್ಟಕೋಟಲೆಗಳಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿದ ದುಃಖಿತರು ಆತನ ಮುಂದೆ ಗೋಳಿಡುತ್ತಾರೆ; ಅಳುತ್ತಾರೆ. 
ತಾಪ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ "ಕಾಳ್ಕಾ' ಎಂದು ಬಯ್ಯುತ್ತಾರೆ (ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಈ ಧೈರ್ಯ ಎಲ್ಲಿದೆ?). ಕೊನೆಗೆ 
ಎಂದಿನಂತೆ ಶರಣಾಗತರಾಗಿ ಮನಸ್ಸು ಹಗುರು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 

ಇದು ಜಗನ್ನಾಥನ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ. ಆತ ನಂಬಿಕೆಗಳ ಸಾಕಾರ ಮೂರ್ತಿ. ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲನ 
ಶಿಷ್ಟಾಚಾರಗಳ ಪರಿಪಾಲಕ. ಕೌಟುಂಬಿಕ ಜಗಳಗಳನ್ನು ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞನಾಗಿ ಶಮನಗೊಳಿಸುವ 
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ಪುರುಷೋತ್ತಮ. ಇಂದಿನ ಶಿಥಿಲಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಕುಟುಂಬ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪುನರುಜ್ಜೀವನಗೊಳಿಸಲು 
ಬೇಕಾದ ಪ್ರೇರಕ ಶಕ್ತಿ. 

ಪುರಿಗೆ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿರುವ ಕೋನಾರ್ಕ್‌ನ ಸೂರ್ಯ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಕಲಾವೈಭವವನ್ನು 
ನೋಡಿಬರುವ ಕಲಾತಜ್ಞರು ಜಗನ್ನಾಥ ಮಂದಿರದ ಕಲಾತ್ಮಕತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಮೂಗು ಮುರಿಯುವುದು 
ಸಾಮಾನ್ಯ. ಆದರೆ ಜಗನ್ನಾಥನ ಮಂದಿರವನ್ನು ನೋಡಲು ಭಕ್ತಿಭಾವ ಬೇಕು. ಆಗ ಮಾತ್ರ 
ಅದರ ಗಾಂಭೀರ್ಯ ಹೊರಹೊಮ್ಮುತ್ತದೆ. ೨೨೦ ಅಡಿ ಎತ್ತರದ ಜಗನ್ನಾಥ ಮಂದಿರದ ಶಿಖರದ 
ಮೇಲಿನ ಬೃಹತ್‌ ಧ್ವಜದ ಹಾರಾಟ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚಳಿಯದೆ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. 

ನೀಲಾಚಲದ ಮೇಲೆ ನಾಲ್ಕೂ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಬ್ಬಾಗಿಲುಗಳಿರುವ ಬೃಹತ್‌ ಪೌಳಿಯ ಈ 
ಮಂದಿರದ ಪೂರ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಮುಖ್ಯದ್ದಾರಕ್ಕೆ "ಸಿಂಹದ್ಹಾರ'ವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಭಕ್ತರು 
ಸಿಂಹದ್ದಾರದಿಂದ ಬಂದು ಮಂದಿರದೊಳಗೆ ಪ್ರವೇಶ ಮಾಡಿ ಗರ್ಭಗುಡಿಯ ಮುಂದೆ ಬಂದು 
ನಿಂತಾಗ ಆರಡಿ ಎತ್ತರಡ ಸಾಲಂಕೃತ ಕಾಷ್ಠಶಿಲ್ಪದ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಕಂಡು ಬರುತ್ತವೆ. ಮೊದಲ 
ಮೂರ್ತಿ ಜಗನ್ನಾಥನ ಅಣ್ಣ ಬಲಭದ್ರನದು. ಎರಡನೇ ಮೂರ್ತಿ ತಂಗಿ ಸುಭದ್ರೆಯದು 
ಕೊನೆಯಲ್ಲಿರುವಾತನೇ ಜಗನ್ನಾಥ. ಪಕ್ಕಕ್ಕೆ ಸುದರ್ಶನ ಚಕ್ರ. 
ವಿಶ್ವದೊಡೆಯ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಚಿಕ್ಕವ 

ಜಗತ್ತಿನ ಒಡೆಯ ತನ್ನ ಮಂದಿರದಲ್ಲೇ ಮೂರನೇ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿದ್ದಾನೆ! ಬಹುಶಃ ಇನ್ನೆಲ್ಲಿಯೂ 
ಈ “ವಿಪರ್ಯಾಸ' ಕಾಣದು. ಆದರೆ ಇದು ವಿಪರ್ಯಾಸವಲ್ಲ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ. ಕೃಷ್ಣ 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ದೊಡ್ಡವನಾಗಿರಬಹುದು. ಆದರೆ ಮನೆಯಲ್ಲಿಕಿರಿಯವ, ಸುಭದ್ರ ಚಿಕ್ಕವಳಾಗಿರಬಹುದು. 
ಆದರೆ ತಂಗಿ. ಇಬ್ಬರು ಅಣ್ಣಂದಿರ ಮಧ್ಯೆ ಅವಳಿಗೆ ಪ್ರೀತಿ ವಾತ್ಸಲ್ಯಗಳ ಸ್ಥಾನ. ಹೀಗೆ ನೋಡುತ್ತಲೇ 
ಭಾವಪರವಶನಾಗುವ ಮನುಷ್ಯ, ದೇವನ ಪರಿವಾರದಲ್ಲೂ ತನ್ನ ಪರಿವಾರದ ಪ್ರತಿರೂಪ 
ಕಾಣುತ್ತಾನೆ: ಅನುಕರಣೀಯ ಪಾಠ ಕಲಿಯುತ್ತಾನೆ. 

ಇಡೀ ಒರಿಸ್ಸಾದಲ್ಲಿ “ಬೋಡೇ ಠಾಕೂರ್‌ (ಹಿರಿಯ ಒಡೆಯ) ಎಂದರೆ ಜಗನ್ನಾಥ ಎಂದೇ 


ನ್ಮ 


ಅರ್ಥ. ಆತನಿಗಿಂತ ದೊಡ್ಡ ಒಡೆಯ ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಜಗನ್ನಾಥ ತನ್ನ ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ ಕಿರಿಯ ಒಡೆಯ. ಅಲ್ಲಿ ಹಿರಿಯ ಒಡೆತನದ ಸ್ಥಾನ ಅಣ್ಣ ಬಲಭದ್ರನದು. 

ಈ ಮೂವರ ಮೂರ್ತಿಗಳೂ ವಿಶಿಷ್ಟ ಬಗೆಯವು. ಆರಡಿ ಎತ್ತರದ ಈ ಪುತ್ಥಳಿಗಳನ್ನು 
ಬೇವಿನಮರದ ಕಾಂಡದಿಂದ ತಯಾರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಶಾಸ್ತಬದ್ಧವಾದ ಈ ಕಾಷ್ಠಶಿಲ್ಪದಲ್ಲಿ ಆದಿವಾಸಿಗಳ 
ಶಿಲ್ಪಕೌಶಲ ಮತ್ತು ವರ್ಣಸಂಯೋಜನೆ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಮೂಗುಗಳು 
ನತ್ತುಗಳಿಂದ ಅಲಂಕೃತವಾಗಿವೆ. 

ಈ ಮೂರ್ತಿಗಳಿಗೆ ಕಿವಿಗಳಿಲ್ಲ. ಬಣ್ಣಗಳ ವ್ಯತ್ಯಾಸದ ಮೂಲಕ ಎದೆ ಮತ್ತು ಮುಖದ 
ಭಾಗಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಲಾಗಿದೆ. ಮುಖವನ್ನು ಅರ್ಥಚಂದ್ರಾಕಾರವಾಗಿ ಚಿತ್ರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಮುಖಕ್ಕೆ 
ಸಮಾನಾಂತರವಾಗಿ ತೋಳುಗಳು ಮುಂದೆ ಬಂದಿವೆ. ಆದರೆ ಅವಗಳಿಗೆ ಅಂಗೈಗಳಿಲ್ಲ. 

ಬಿಳಿ ಬಣ್ಣದ ಬಲಭದ್ರನ ಕಣ್ಣುಗಳು ಅಂಡಾಕಾರವಾಗಿವೆ. ಅವನಿಗಿಂತ ಸ್ವಲ್ಪ ಕಡಿಮೆ 
ಎತ್ತರದ ಮತ್ತು ಕಪು ಬಣ್ಣದ ಜಗನ್ನಾಥನಿಗೆ ದುಂಡನೆಯ ಕಣ್ಣುಗಳಿವೆ. 

ಹಳದಿ ಬಣ್ಣದಿಂದ ಕೂಡಿದ ದುಂಡನೆ ಮುಖದ ಸುಭದ್ರಳಿಗೆ ತೋಳುಗಳಿಲ್ಲ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೪೫ 


ಈ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸಿದ ಶಿಲಾವೇದಿಕೆಯನ್ನು "ರತ್ನವೇದಿ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಈ ವೇದಿಕೆ ೧೪ ಅಡಿ ಉದ್ದ ಮತ್ತು ೧೬ ಅಡಿ ಅಗಲವಿದೆ. ಇದೇ ವೇದಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಜಗನ್ನಾಥನ 
ಪತ್ನಿ ಲಕ್ಷ್ಮಿಯ ಲೋಹದ ಪ್ರತಿಮೆ ಕೂಡ ಇದೆ. 

ಈ ದೇವರುಗಳ ವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲು ೩೬ ಇಲಾಖೆಗಳಿದ್ದು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸುಮಾರು ಸಾವಿರ ಮಂದಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಇದು ಅನೇಕ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ನಡೆದುಕೊಂಡು 
ಬಂದಿದೆ. ದೇವರನ್ನು ಮಲಗಿಸಲು ಒಬ್ಬ ಅಧಿಕಾರಿ ಇದ್ದರೆ ಎಬ್ಬಿಸಲು ಇನ್ನೊಬ್ಬನಿದ್ದಾನೆ. ಮುಖ 
ತೊಳೆದುಕೊಳ್ಳಲು ನೀರು ಮತ್ತು ಹಲ್ಲುಜ್ಜಿಕೊಳ್ಳಲು ಹಲ್ಲುಕಡ್ಡಿ ಕೊಡಲು ಬೇರೊಬ್ಬನಿದ್ದಾನೆ. 
ಊಟ ಕೊಡುವವನೊಬ್ಬನಿದ್ದರೆ ಎಲೆ ಅಡಿಕೆ ಕೊಡುವವ ಮತ್ತೊಬ್ಬ. ಬಟ್ಟೆ ತೊಳೆಯಲು 
ಮಡಿವಾಳನಿದ್ದಾನೆ. ಜಗನ್ನಾಥನಿಗೆ ಜ್ವರ ಬರುವುದುಂಟು! ಆರೋಗ್ಯ ಪರೀಕ್ಷೆಗೆ ಮನೆವೈದ್ಯನಿದ್ದಾನೆ. 
ಜಗನ್ನಾಥನ ವಸ್ತಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಲೆಕ್ಕ ಮಾಡಿ ಇಡಲಿಕ್ಕೆ ಕೂಡ ಒಬ್ಬ ಅಧಿಕಾರಿ ಇದ್ದಾನೆ. ಛತ್ರ ಚಾಮರಗಳನ್ನು 
ಹಿಡಿಯುವವರೂ ಉಂಟು. ಕಾಲ ಕಾಲಕ್ಕೆ ನಡೆಯುವ ಪೂಜೆಯ ಕುರಿತು ಮುನ್ಸೂಚನೆ 
ಕೊಡುವವರೂ ಉಂಟು. ಊಟೋಪಚಾರ ಸೇರಿದಂತೆ ಪ್ರತಿದಿನ ಜಗನ್ನಾಥನ ೨೨ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳುಂಟು. ಜಗನ್ನಾಥ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ಅರ್ಚಕರು ಮತ್ತು ಭಕ್ತಾದಿಗಳನ್ನು 
ಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ಆಕರ್ಷಿಸುವ ಪಂಡಾಗಳು ಇದ್ದಾರೆ. ಇವರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ಈ ಕಾಯಕದಿಂದಾಗಿ 
ಭಾರಿ ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಜಗನ್ನಾಥನ ಚಿನ್ನಾಭರಣಗಳು ವಜ್ರವೈಡೂರ್ಯಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ್ದು ಕೋಟ್ಯಂತರ ರೂಪಾಯಿ 
ಬೆಲೆ ಬಾಳುತ್ತವೆ. 

ಒಂದು ಶತಮಾನದ ಹಿಂದೆ ಇಲ್ಲಿ ೧೨೦ ಮಂದಿ ದೇವದಾಸಿಯರಿದ್ದರು. ಅಡುಗೆ 
ಮಾಡುವವರ ೪೦೦ ಕುಟುಂಬಗಳಿದ್ದವು. ೧೨ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಒರಿಸ್ಸಾದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ರಾಜಧಾನಿ 
ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುವ ಕಟಕದಲ್ಲಿರುವ ಪ್ರಸಿದ್ಧನಕ್ಷಲೈಟ್‌ ಕವಿ ರಬಿಸಿಂಗ್‌ ಅವರನ್ನು ಭೇಟಿಯಾದಾಗ 
ಜಗನ್ನಾಥನ ಅನ್ನಛತ್ರ ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಅತ್ಯಂತ ದೊಡ್ಡದು. ಅಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿದಿನ ಕನಿಷ್ಠ ೨೦ ಸಾವಿರ 
ಮಂದಿ ಊಟ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟು ರುಚಿಕರವಾದ ಅಡುಗೆಯನ್ನು ನಾನೆಲ್ಲೂ ಊಟ ಮಾಡಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದರು. 


ಜಗನ್ನಾಥನ ವಂಶಜರು 

ಇಲ್ಲಿ ಜಗನ್ನಾಥನಿಗೆ ವರ್ಷದ ೩೬೫ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ೩೬೫ ಬಗೆಯ ಸಿಹಿ ತಿಂಡಿಗಳ ನೈವೇದ್ಯ 
ಅರ್ಪಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. ಒರಿಸ್ಸಾದ ಜನ ಎಲ್ಲ ಕೆಲಸಗಳನ್ನು ನಿಧಾನವಾಗಿ, ಶಾಂತವಾಗಿ ಮಾಡುವವರು. 
ಕಟಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಉತ್ಕಲ ಕಲಾ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಘದ ಶತಮಾನೋತ್ಸವಕ್ಕೆ ಅತಿಥಿಯಾಗಿ ಹೋದಾಗ 
ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ಒಂಬತ್ತು ಗಂಟೆಗೆ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದೆಂದು ತಿಳಿಸಲಾಗಿತ್ತು. ಸಮಯಕ್ಕೆ 
ಸರಿಯಾಗಿ ಹೋದರೆ ಕೆಲಸದವರು ಕುರ್ಚಿಗಳನ್ನು ಜೋಡಿಸಿಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಹತ್ತುಗಂಟೆಗೆ 
ಧ್ರನಿವರ್ಧಕದವರು ಬಂದರು. ೧೧ ಗಂಟೆಗೆ ಆತಿಥೇಯರು ಬಂದರು. ಸಂಘದ ಅಧ್ಯಕ್ಷ 
ಹಾಸ್ಯಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಸರಳ ಮನುಷ್ಯ. ಆತ ಹೇಳಿದರು "ದಯವಿಟ್ಟು ಕ್ಷಮಿಸಿ ಬಹುಶಃ ನಿಮಗೆ 
ಗೊತ್ತಿಲ್ಲವೆಂದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ನಾವು ಜಗನ್ನಾಥನ ವಂಶಜರು. ಆರಾಮಾಗಿ ತಿಂದುಂಡು ಆರಾಮಾಗಿ 
ಬರುವವರು'. 


ಇಲ್ಲಿಯ ಅಡುಗೆಯ ವೈಖರಿ ನೋಡಬೇಕು. ಗಡಿಗೆಗಳ ಮೇಲೆ ಗಡಿಗೆಗಳನ್ನು ಅಡಕಿಲಿಟ್ಟು 
ಅನ್ನ ಬೇಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕೆಳಗಿನ ಗಡಿಗೆಗೆ ನೇರವಾಗಿ ಬೆಂಕಿ ತಗುಲುವುದು ಮೇಲಿನ ಗಡುಗೆಗಳಲ್ಲಿನ 
ಅಕ್ಕಿ ಉಗಿಯ ಮೇಲೆಯ ಬೇಯುತ್ತದೆ. 

ಜಗನ್ನಾಥನ ಬೆಳಗಿನ ವೇಷ ಸರಳ. ಅದೇ ಆಗ ಹಾಸಿಗೆಯಿಂದ ಎದ್ದ ವೇಷದಲ್ಲಿರುತ್ತಾನೆ. 
ನಂತರ ಉಡಿಸುವ ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಸಮಯದ ವೇಷಕ್ಕೆ “ಅವಕಾಶ ವೇಷ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ವೇಷ "ಪ್ರಹರವೇಷ', ತದನಂತರ "ಚಂದನಲಾಗಿ ವೇಷ' ಆಗ ಮೂರ್ತಿಗಳಿಗೆ 
ಚಂದನದ ಲೇಪ ಮಾಡಿರುತ್ತಾರೆ. ಭಕ್ತರಿಗೆ ತುಂಬ ಪ್ರಿಯವಾದುದು ರಾಜವೈಭವದ “ಬಡಾ 
ಶೃಂಗಾರ ವೇಷ' ಜಗನ್ನಾಥನ ಸಂಧ್ಯಾಕಾಲದ ಉಪಹಾರದ ನಂತರ ಈ ವೇಷ. 

ದಿನದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಬಾರಿ ಜಗನ್ನಾಥನ ವೇಷಭೂಷಣಗಳಲ್ಲಿ ಬದಲಾವಣೆ ಆಗಲೇಬೇಕು. 
ಉತ್ಸವಗಳಲ್ಲಂತೂ ಕಣ್ಣುಕೋರೈಸುವ ವೇಷಭೂಷಣ ಮತ್ತು ಅಮೂಲ್ಯ ಆಭರಣಗಳಿಂದ ಸಿಂಗಾರ. 
ವೇಷಭೂಷಣಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳ ಹಾವ ಭಾವ ಮತ್ತು ರೂಪುಗಳಲ್ಲೂ ಹೊಸತನ 
ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. 
ಗಣೇಶ ವೇಷ, ಬುದ್ಧ ವೇಷ 

ದಾಮೋದರ ವೇಷ, ಪಾಬಂದಿ ವೇಷ, ವಾಮನ ವೇಷ ಗಣೇಶ ವೇಷ ಮುಂತಾದ 
ವೇಷಗಳಲ್ಲಿ ಜಗನ್ನಾಥ ರಾರಾಜಿಸುತ್ತ ಭಕ್ತರನ್ನು ಸಂಪ್ರೀತಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಏಪ್ರಿಲ್‌ ತಿಂಗಳ ನಿಗದಿತ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಜಗನ್ನಾಥ ಬುದ್ಧವೇಷದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವನು. ಇದಕ್ಕೆ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳಿವೆ. 
ಮೊದಲನೆಯದಾಗಿ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಉಚ್ಛ್ರಾಯ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಹಿಂದೂ ಪಂಡಿತರು ಬುದ್ಧನನ್ನು 
ವಿಷ್ಣುವಿನ ಅವತಾರವೆಂದು ಸಾರಿದರು. ಎರಡನೆಯದಾಗಿ, ಹನ್ನೆರಡನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಜಗನ್ನಾಥ 
ಮಂದಿರದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಆ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಬೃಹತ್‌ ಬೌದ್ಧಕೇಂದ್ರವಿತ್ತು. 
ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಅದು ಜಾತ್ಯತೀತವಾಗಿತ್ತು. ನಂತರ ಜಗನ್ನಾಥ ಮಂದಿರ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ 
ಪ್ರಾರಂಭದ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಜಾತ್ಯತೀತತೆಯನ್ನೇ ಅನುಸರಿಸಿಕೊಂಡು ಬರಲಾಯಿತು. 
ಆದರೆ ಇತ್ತೀಚಿನ ಶತಮಾನಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತೆ ಜಾತೀಯತೆ ತಲೆಯೆತ್ತಿತು. ಇಪ್ಪತ್ತನೆಯ ಶತಮಾನಕ್ಕೆ 
ಬರುವುದರೊಳಗಾಗಿ ಇದು ಕೇವಲ ಸವರ್ಣೀಯರ ದೇವಸ್ಥಾನವಾಯಿತು. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಗೆ ಜಗನ್ನಾಥನ 
ದರ್ಶನ ಭಾಗ್ಯವಿಲ್ಲದ್ದಕ್ಕೆ ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಆತನ ದರ್ಶನವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. 
ಪಾರ್ಸಿ ಧರ್ಮದ ಫಿರೋಜ್‌ ಗಾಂಧಿಯನ್ನು ಮದುವೆಯಾದದ್ದರಿಂದ, ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದ ಇಂದಿರಾ 
ಗಾಂಧಿ ವರಿಗೂ ಈ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಪ್ರವೇಶವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಲಾಯಿತು. ಬಂಗಾಲದ ಪ್ರಸಿ } 
ಬಂಡಾಯ ಕವಿ ಖಾಜಿ ನಜರುಲ್‌ ಇಸ್ಲಾಂ ಅವರಿಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ "ಧೂಮಕೇತುವಾಗಿ 
ಮಂದಿರದೊಳಗೆ ಪ್ರವೇಶಿಸುವೆ' ಎಂದು ಅವರು ಹಾಡು ಬರೆದು ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯನ್ನು 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಆಶ್ಚರ್ಯವೆಂದರೆ ಜಗನ್ನಾಥನನ್ನು ಕುರಿತು ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಂತಕವಿ ಸಾಲ್‌ 
ಬೇಗ್‌ ಬರೆದ ಹಾಡುಗಳು ಇಡೀ ಒರಿಸ್ಸಾದಲ್ಲಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಆತನ ಹಾಡುಗಳಿಂದಲೇ 
ಜಗನ್ನಾಥ ಮಲಗುತ್ತಾನೆ, ಏಳುತ್ತಾನೆ, ಸಕಲ ಲೀಲೆಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ರಥಯಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಜಗನ್ನಾಥನನ್ನು ನೋಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿರುವುದರಿಂದ ಬಡ ಮುಸ್ಲಿಂ 
ಭಕ್ತನೊಬ್ಬ ನೂರಾರು ಮೈಲಿ ದೂರದಿಂದ ಕಾಲ್ನಡಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಬರುವಾಗ ರಥಯಾತ್ರೆಯ ವೇಳೆಗೆ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೪೭ 


ಸರಿಯಾಗಿ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಆದರೇನು? ಆತ ಬರುವವರೆಗೆ ಎಷ್ಟೇ ಪ್ರಯತ್ನಪಟ್ಟರೂ 
ರಥ ಮುಂದೆ ಸಾಗಲಿಲ್ಲ ಎಂದು ಪಂಡಾಗಳೇ ವರ್ಣಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಜಗನ್ನಾಥನಿಗೆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಬಗ್ಗೆ ಕೂಡ ವಿಶೇಷ ಪ್ರೀತಿ. ಈ ಕುರಿತು ಅನೇಕ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿ 
ದಂತಕಥೆಗಳಿವೆ. ಒಂದು ಪವಾಡ ಹೀಗಿದೆ : ಅಸ್ಪ ಶ್ಯನೊಬ್ಬ ಭಕ್ತಿಯಿಂದ ಒಂದು ಮಾವಿನ 
ಹಣ್ಣನ್ನು ಜಗನ್ನಾಥನಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಲು ತಂದ. ಹೆಬ್ಬಾಗಿಲ ಬಳಿ ನಿಂತು ಆ ಹಣ್ಣನ್ನು ಸ್ವಾಮಿಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸಿರೆಂದು ಪರಿಪರಿಯಾಗಿ ಕೇಳಿಕೊಂಡ. ಆದರೆ ಅವನ ಕೈಯಿಂದ ಸವರ್ಣೀಯರಾರೂ 
ಹಣ್ಣು ಪಡೆದು ಗರ್ಭಗುಡಿಗೆ ಒಯ್ಯಲು ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ. ರಾತ್ರಿ ಆಗುವವರೆಗೂ ನಿಂತು ಕೊನೆಗೆ 
ನಿರಾಶನಾದ ಆತ ಮುಖ್ಯದ್ವಾರದ ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಆ ಮಾವಿನಹಣ್ಣನ್ನು ಇಟ್ಟು ತನ್ನೂರಿಗೆ 
ಕಾಲ್ನಡಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಮರಳಿದ. ಮರುದಿನ ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ಪಂಡಾಗಳು ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಮಾವಿನ ಸಿಪ್ಪೆ ಮತ್ತು 
ಗುಟ್ಟಿ (ಒಟೆ) ಜಗನ್ನಾಥನ ಮುಂದೆ ಬಿದ್ದಿದ್ದವು. ಮಾವಿನ ಹಣ್ಣನ್ನು ತಿಂದ ದೇವನ ಮುಖವನ್ನು 
ನೋಡಲು ಪೂಜಾರಿಗಳಿಗೆ, ಪಂಡಾಗಳಿಗೆ ನಾಚಿಕೆಯಾಗಿರಬಹುದು. 

ಕಾಲೀಚರಣ ಎಂಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಸೇನಾಪತಿ ಮುಸ್ಲಿಂನಾಗಿ ಮತಾಂತರಗೊಂಡು ಬಂಗಾಲದ 
ನವಾಬನ ಮಗಳನ್ನು ಮದುವೆಯಾದ. ನಂತರ ಆತ ಬಂಗಾಲದ ಅಕ್ಕಪಕ್ಕದ ದೇಶಗಳನ್ನು ಗೆಲ್ಲುತ್ತ 
ಸಾಗಿದ. ಜನ ಆತನ ದಾಳಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಎಷ್ಟು ಭಯಭೀತರಾಗಿದ್ದರೆಂದರೆ ಅವನನ್ನು ಕಾಲಾಪಹಾಡ್‌ 
(ಕಪ್ಪು ಬೆಟ್ಟ) ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಆತ ಪುರಿಗೆ ಬಂದಾಗ ಪಂಡಾಗಳು ಒಳಗೆ ಬಿಡಲಿಲ್ಲ. 
ಸಿಟ್ಟಿಗೆದ್ದ ಆತ ಸೈನಿಕರನ್ನು ಒಳಗಟ್ಟಿ ಆ ಮೂರೂ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ನಡುಬೀದಿಗೆ ತರಿಸಿ ಸುಟ್ಟು 
ಹಾಕಿದ! 
ಬದಲಾಗುವ ಪ್ರತಿಮೆಗಳು 

ಒಂದು ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಬಾರಿ ನಿಗದಿತ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಈ ಕಾಷ್ಠ ಪ್ರತಿಮೆಗಳನ್ನು 
ಬದಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜಗನ್ನಾಥನ ಮೂರ್ತಿಯ ಹಿಂದೆ ಇರುವ ಸಣ್ಣ ಗೂಡಿನಲ್ಲಿ ಅಮೂಲ್ಯ 
ರತ್ನವೊಂದಿದೆ. ಅದನ್ನು ಮುಖ್ಯ ಅರ್ಚಕ ಕೂಡ ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. ಮೂರ್ತಿ ಬದಲಾವಣೆ ಮಾಡುವ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮಡಿಬಟ್ಟೆಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ಆ ರತ್ನವನ್ನು ನೋಡದೆ ತೆಗೆದು ಹಾಗೇ ಬಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ 
ಮುಚ್ಚಿಡುತ್ತಾನೆ. ಹೊಸ ಮೂರ್ತಿಯ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪನೆಯಾಗುವಾಗ ಆ ರತ್ನವನ್ನು ಹಾಗೇ ತಂದು ಆ 
ಮೂರ್ತಿಯ ಹಿಂದೆ ಇರುವ ಗೂಡಿನಲ್ಲಿಡುತ್ತಾನೆ. 

ಹೊಸ ಮೂರ್ತಿಗಾಗಿ ಬಲಿತ ಬೇವಿನ ಮರವನ್ನು ಹುಡುಕುವುದು ಕೂಡ ಸ್ಹಾರಸ್ಯ ಸಂಗತಿ. 
ಅಂದು ಮುಖ್ಯ ಅರ್ಚಕನಿಗೆ ಕನಸು ಬೀಳುತ್ತದಂತೆ. ಆತನಿಗೆ ಆ ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ಬೇವಿನ ಮರ 
ಸಿಗುವ ದಿಕ್ಕು ಕಾಣಿಸುತ್ತದಂತೆ. ಆ ದಿಕ್ಕಿನೆಡೆಗೆ ಕಾಡಲ್ಲಿ ಹುಡುಕುತ್ತ ಹೋದರೆ ಸರಿ. ನಾಗರಹಾವು 
ಇರುವ ಬೇವಿನ ಮರವನ್ನೇ ಕಡಿಯಬೇಕೆಂಬ ನಿಯಮವಿದೆ. ಆ ಮರದ ದಿಮ್ಮಿಯಿಂದ 
ಶಾಸ್ತ್ರಬದ್ಧವಾಗಿ ಮೊದಲಿದ್ದ ರೀತಿಯಲ್ಲೇ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಕೆತ್ತಲಾಗುತ್ತದೆ. 

ಪುರಿಯ ಜಗನ್ನಾಥ ಮಂದಿರದ ಬೃಹತ್‌ ಆವರಣದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ದೇವತೆಗಳ ೫೦ಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಸಣ್ಣಪುಟ್ಟ ಮಂದಿರಗಳಿವೆ. ಶಾಸ್ತ್ರ, ಪಂಚಾಂಗ ಮುಂತಾದ ಧಾರ್ಮಿಕ ವಿಧಿ ವಿಧಾನಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಚರ್ಚಿಸಲು, ಭಕ್ತರಿಗೆ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸಲು ಮುಕ್ತಿಮಂಟಪವಿದೆ. ಪುಷ್ಕರಣಿ ಇದೆ. ದೇವರ 
ಸ್ನಾನೋತ್ಸವವೂ ನಡೆಯುವುದು. ಸ್ನಾನವೇದಿಯ ಮೇಲೆ ಸ್ನಾನವಾದ ನಂತರ ಜಗನ್ನಾಥನಿಗೆ 
ಜ್ವರ ಬರುವುದುಂಟು! ತ್ರಿಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ೧೫ ದಿನಗಳವರೆಗೆ ಅಂದೂರ್‌ ಘರ್‌ (ರೋಗಿಗಳ 


೪೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಆಲಯ) ನಲ್ಲಿಡುವರು. ಆಗ ಭಕ್ತರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲ. ಮಂದಿರದ ಬಾಗಿಲುಗಳು ಮುಚ್ಚುವವು. 
ದೇವರುಗಳ ಆರೋಗ್ಯ ಸುಧಾರಿಸಿದ ಮೇಲೆ ಮಹಾರಥೋತ್ಸವದ ಸಿದ್ಧತೆಗಳು ಭರದಿಂದ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವವು. ಜಗನ್ನಾಥ ಜ್ವರಪೀಡಿತನಾದ ವೇಳೆ ಸುಣ್ಣ ಬಣ್ಣಗಳ ಕೆಲಸ ನಡೆದಿರುತ್ತದೆ. 

ಒಂದರ ಹಿಂದೊಂದರಂತೆ ತ್ತ ಗೋಪುರದ ಕಟ್ಟಡಗಳನ್ನು ದಾಟಿದ ಮೇಲೆ ಮುಖ್ಯ 
ದೇವಸ್ಥಾನ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಪೂರ್ವ ದಿಕ್ಕಿನಲ್ಲಿರುವ ಸಿಂಹದ್ದಾರದ ನಂತರ ೧೨೦ ಅಡಿ ಎತ್ತರದ 
ಭೋಗಮಂದಿರ ಬರುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ದೇವರ ಅನ್ನ ಬೇಯುವುದು ಈ ಪ್ರಸಾದವನ್ನು ಜನ ಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ನಂತರ ಕಾಣುವುದು ನಾಟ್ಯಮಂದಿರ. ಅದಾದನಂತರ ಬರುವುದು ಜಗನ್ಮೋಹನ. ಇಲ್ಲಿಂದಲೇ 
ಭಕ್ತರಿಗೆ ಗರ್ಭ ಗುಡಿಯಲ್ಲಿರುವ ಜಗನ್ನಾಥನ ದರ್ಶನ. ಲಕ್ಷಾಂತರ ರೂಪಾಯಿಗಳನ್ನು ಸುರಿದು 
ಭೋಗ್‌ (ಪೂಜೆ) ಮಾಡಿಸುವ ಶ್ರೀಮಂತ ಭಕ್ತರಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಗರ್ಭಗುಡಿಯಲ್ಲಿನ ವೇದಿಕೆಯ 
ಮುಂದಿನ ಸ್ಥಳಕ್ಕೆ ಪ್ರವೇಶ 
ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಬಿಡಾರ 

ಈ ಬಾರಿ ಜುಲೈ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಬರುವ ಆಷಾಢ ಮಾಸದ ಶುಕ್ಲಪಕ್ಷದ ಎರಡನೇ ದಿನ (ಈ 
ವರ್ಷ ೬.೭.೯೭) ದಂದು ಜಗನ್ನಾಥನ ಮಹಾರಥಯಾತ್ರೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಜಗನ್ನಾಥ 
ತನ್ನ ಮಂದಿರದಿಂದ ಅಣ್ಣ ಮತ್ತು ತಂಗಿಯ ಜೊತೆಗೂಡಿ ತೋಟದ ಮನೆಗೆ - ಗುಂಡಿಚಾ 
ಮಂದಿರಕ್ಕೆ - ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಬಿಡಾರ ಹೂಡಲು ಹೋಗುವುದೇ ರಥಯಾತ್ರೆ. 

ಇಲ್ಲಿಕೆಲವೇ ಕೆಲ ಮನೆತನಗಳು ಪರಂಪರಾಗತವಾಗಿ ರಥನಿರ್ಮಾಣದ ಹಕ್ಕನ್ನು ಪಡೆದಿವೆ. 
ಈ ಮಹಾಯಾತ್ರೆಗಾಗಿ ಪ್ರತವರ್ಷ ಹೊಸ ರಥಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲಾಗುತ್ತದೆ. 

ಲಕ್ಷಾಂತರ ಮಂದಿ ಭಾಗವಹಿಸುವ ಈ ರಥಯಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗೆ ಬಲಭದ್ರನ ತೇರು. 
ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಸುಭದ್ರಳ ತೇರು, ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಜಗನ್ನಾಥನ ರಥ. ಜಗನ್ನಾಥ ಮಂದಿರದಿಂದ ಗುಂಡಿಚಾ 
ಮಂದಿರದವರೆಗಿನ ರಾಜಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ "ಬಡಾ ಡಂಡಾ' ಎಂದು ಹೆಸರು. ೆ 

ಸಕಲ ವೈಭವಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಈ ಮನಮೋಹಕ ರಥಯಾತ್ರೆಗೆ “ಪಹಂಡಿ' ಎಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಮತ್ತು ಜನಪದ ವಾದ್ಯಮೇಳಗಳು ಹಾಗೂ ಭಾವಪರವಶರಾದ 


ಎ 


ಲಕ್ಷ ಲಕ್ಷ ಭಕ್ತರಿಂದ ದಶ ದಿಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪಿಸುವಂಥ ಜಗನ್ನಾಥನ ಜೈ ಜೈಕಾರ ಎಂಥ ನಾಸ್ತಿಕನಲ್ಲೂ 


ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಭಕ್ತಿ ಭಾವವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತವೆ. 

ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಬೃಹ” ಪುಷ್ಪ ಕಿರೀಟಗಳಿಂದ ಸಿಂಗರಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. ಈ ರಥಗಳು ಸಾವಕಾಶ 
ಮುನ್ನಡೆಯುತ್ತ ಸಂಜೆಯ ವೇಳೆ ಗುಂಡಿಚಾ ಮಂದಿರದ ಬಳಿ ಬರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಆ ರಾತ್ರಿ 
ಮೂರ್ತಿಗಳ ಮೊಕ್ಕಾಮು ರಥಗಳಲ್ಲೇ. ಮರುದಿನ ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ವೇದಘೋಷಗಳ ಮಧ್ಯ ಭಾರೀ 
ಮೆರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಗುಂಡಿಚಾ ಮಂದಿರ ಸೇರಿ ಒಂದು ವಾರಕಾಲ ತಂಗುತ್ತವೆ. 

ಜಗನ್ನಾಥನ ರಥದ ಹೆಸರು "ನಂದಿಘೋಷ'. ಈ ರಥವನ್ನು ಕಲಾತ್ಮ "ಕವಾದ ಕೆಂಪು ಮತ್ತು 
ಹಳದಿ ಬಟ್ಟೆಗಳಿಂದ ಅಲಂಕರಿಸಿರುತ್ತಾರೆ. ೧೬ ಗಾಲಿಗಳುಳ್ಳ ಈ ಎದದ ಎತ್ತರ ೪೬ ಅಡಿ. 
ಬಲಭದ್ರನದು "ತಾಲಧ್ರಜ' ರಥ. ಕೆಂಪು, ನೀಲಿ ಬಟ್ಟೆಗಳಿಂದ ಅಲಂಕೃತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಇದಕ್ಕೆ 
೧೪ ಗಾಲಿಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಸುಭದ್ರಳ ೧೨ ಗಾಲಿಗಳ "ದರ್ಪದಲನ ರಥ' ಕೆಂಪು ಮತ್ತು ಕಪ್ಪ 
ಬಟ್ಟೆಗಳಿಂದ ಶೋಭಿಸುತ್ತದೆ. 

ಗನ್ನಾಥ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಮೇಲ್ವಿಚಾರಕನಾದ ಪುರಿಯ "ಗಜಪತಿ ಮಹಾರಾಜ' ರಥಯಾತೆಗೆ 


ಮೊದಲು ಚಿನ್ನದ ಕಡ್ಡಿಗಳುಳ್ಳ ಪೊರಕೆಯಿಂದ ರಥಗಳನ್ನು ಗುಡಿಸಬೇಕು. ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು 
ಗರ್ಭಗುಡಿಯಿಂದ ರಥಕ್ಕೆ ತರುವ ಮುಂಚಿನ ಈ ಆಚರಣೆಗೆ “ಛೇರಾ ಪಹನ್ರಾ' ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. 

ಪುರುಷೋತ್ತಮ (೧೫ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಪುರಿಯನ್ನು ಆಳಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ ಗಜಪತಿ 
ದೊರೆಗಳು ಪುರುಷೋತ್ತಮನ ಹೆಸರನ್ನು "ಜಗನ್ನಾಥ' ಎಂದು ಬದಲಿಸಿದರು) ಮಂದಿರವನ್ನು 
ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಅನಂತವರ್ಮನ್‌ ಛೋಡಗಂಗನ ಮೊಮ್ಮಗ ರಾಜಾ ಅನಂಗಭೀಮದೇವ 
(೧೧೩೫-೧೨೦೨) ಈ ಕಸಗುಡಿಸುವ ಆಚರಣೆ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದನೆಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ 
ದೇವ ತನ್ನ ರಾಜ್ಯದ ದೈವ. ತಾನು ಆತನ ಹೆಸರಿನಿಂದ ರಾಜ್ಯವಾಳುವ ವಿನಮ್ರ ಸೇವಕ ಮಾತ್ರ 
ಎಂದು ಅನಂಗಭೀಮದೇವ ಸಾರಿದ್ದ. 
ಪತ್ನಿ ಲಕ್ಷ್ಮಿಯ ಕೋಪ-ತಾಪ 

ಬಲಭದ್ರ, ಸುಭದ್ರಾ ಮತ್ತು ಜಗನ್ನಾಥರು ಗುಂಡಿಚಾ ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ಉಳಿದ ವೇಳೆ, 
ರಥಯಾತ್ರೆಯ ಐದನೇ ದಿನ ಜಗನ್ನಾಥನ ಹೆಂಡತಿ ಲಕ್ಷ್ಮೀ ತನ್ನ ಗಂಡನನ್ನು ಭೇಟಿ ಮಾಡಲು 
ಬರುವಳು. ಗಂಡ ತನ್ನನ್ನು ಒಂಟಿಯಾಗಿ ಮಂದಿರದಲ್ಲೇ ಬಿಟ್ಟು ಬಂದ ಕಾರಣ ಆಕೆ ಕೋಪ 
ತಾಪಗಳಿಂದ ಕುದಿಯುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ. ಗಂಡನನ್ನೊಮ್ಮೆ ದುರುಗುಟ್ಟಿ ನೋಡುವ ಅವಳು ಆವೇಶದಲ್ಲೇ 
ವಾಪಸಾಗುತ್ತಾಳೆ. ಮರಳಿ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ವೇಳೆ ಸಿಟ್ಟಿನ ಭರದಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಗಂಡನ ರಥದ 
ಗಾಲಿಯೊಂದನ್ನು ಜಖಂಗೊಳಿಸುತ್ತಾಳೆ! ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಜಗನ್ನಾಥ, ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ 
ಹೆಂಡಂದಿರ ಮೇಲೆ ಹರಿಹಾಯುವ ಭಾರತದ ಪುರುಷರಿಗೆ ನಿಜವಾದ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ. 

ಆಷಾಢದ ಶುಕ್ಷಪಕ್ಷದ ಹತ್ತನೇ ದಿನ ಮರಳಿ ಬರುವ ರಥಯಾತ್ರೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇದಕ್ಕೆ “ಬಹುದಾ ಯಾತ್ರಾ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಬಂದ ಮಾರ್ಗದಿಂದಲೇ ರಥಯಾತ್ರೆ 
ಮರಳುತ್ತದೆ. ಮಾರ್ಗಮಧ್ಯೆ ಜಗನ್ನಾಥ ಮೌಸಿ (ಚಿಕ್ಕಮ್ಮ)ಯನ್ನು ಭೇಟಿಯಾಗಿ ಆಶೀರ್ವಾದ 
ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 

ರಥಗಳು ಸಾಯಂಕಾಲದ ವೇಳೆ ಸಿಂಹದ್ದಾರವನ್ನು ತಲುಪುತ್ತವೆ. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಿಟ್ಟು 
ಮರೆತ ಲಕ್ಷಿ ತನ್ನ ಗಂಡನನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಲು ಬರುತ್ತಾಳೆ. ಭಾರತದ ನಾರಿಯ ಆದರ್ಶವೆಂದರೆ 
ಇದೇ ತಾನೆ? ಅವರೆಲ್ಲ ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಾಗಿ ಉಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಮರುದಿನ "ಬಡಾ ಏಕಾದಶಿ'. 
ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಚಿನ್ನಾಭರಣಗಳಿಂದ ಸಿಂಗರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಹಸ್ರಾರು ಭಕ್ತಾದಿಗಳು ಈ ದರ್ಶನಭಾಗ್ಯ 
ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ದ್ವಾದಶಿಯ ದಿನ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಗರ್ಭಗುಡಿ ಸೇರಿ ರತ್ನ ಸಿಂಹಾಸನವನ್ನು 
ಅಲಂಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಆಚರಣೆಗೆ "ನೀಲಾದ್ರಿ ವಿಜಯ' ಎಂದು ಹೆಸರು. ಇಲ್ಲಿಗೆ ರಥಯಾತ್ರೆಯ 
ಮಂಗಲವಾಗುತ್ತದೆ. 
“ಜಗನ್ನಾಥ ಪುರಾಣ' 

ನೀಲಶಿಲೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿದ್ದು ನೀಲಮಾಧವ ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ಜಗನ್ನಾಥ, 
ಆದಿವಾಸಿಗಳ ಒಡೆಯ ವಿಶ್ವಬಸು ಎಂಬಾತನ ಆರಾಧ್ಯ ದೈವವಾಗಿದ್ದ. ಆವಂತಿಯಲ್ಲಿ ಆಳುತ್ತಿದ್ದ 
ಮಾಳವ ದೇಶದ ದೊರೆ ಇಂದ್ರದ್ಯುಮ್ನ ಈ ಮೂರ್ತಿ ದರ್ಶನಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಸಫಲವಾಗಲಿಲ್ಲ. 

ನೀಲಮಾಧವ ರಾಜನ ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ಬಂದು ತಾನು ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ಕಾಷ್ಠರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಕಾಣುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ. ರಾಜನ ಸೇವಕರು ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ತೇಲುತ್ತಿದ್ದ ಭಾರಿ ಗಾತ್ರದ ಬೇವಿನ 
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ಮರದ ದಿಮ್ಮಿಯನ್ನು ನೋಡಿದರು. ಅದನ್ನು ರಾಜ ತರಿಸಿದ. ಅದರಿಂದ ನೀಲಮಾಧವನ 
ಮೂರ್ತಿ ಮಾಡಲು ತಿಳಿಸಿದ. ಕಾಷ್ಠಶಿಲ್ಪಿಗಳು ಭಾರಿ ಬಿರುಸಾದ ಆ ದಿಮ್ಮಿಯನ್ನು ಕೆತ್ತಲು 
ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿ ಸೋತರು. ಒಬ್ಬ ಮುದುಕ ಬಂದ. ೨೧ ದಿನಗಳವರೆಗೆ ಏಕಾಂತದಲ್ಲಿ ಮೂರ್ತಿ 
ಕೆತ್ತುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ. ಅದೇ ರೀತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಆದರೆ ೧೫ ದಿನಕ್ಕೆ, ಎಲ್ಲಡೆ 
ಮುಚ್ಚಿದ್ದ ಆ ಏಕಾಂತ ಸ್ಥಳವನ್ನು ರಾಜ ತನ್ನ ಪರಿವಾರದೊಂದಿಗೆ ಕುತೂಹಲದಿಂದ ಪ್ರವೇಶಿಸಿದ. 
ಆಗ ಆ ಕಾಪ್ಠಶಿಲ್ಪಿ ಅಲ್ಲಿರಲಿಲ್ಲ ಈ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಮತ್ತು ಸುದರ್ಶನ ಚಕ್ರವುಳ್ಳ ಸಂಭವಿತ್ತು. 

ಆತ ವಿಶ್ವಕರ್ಮ, ಏಕಾಂತಭಂಗವಾದ ಕಾರಣ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಪೂರ್ತಿ ಕೆತ್ತದೆ ಬಿಟ್ಟು 
ಹೋಗಿದ್ದ. ಹೀಗಾಗಿ ಮೂರ್ತಿಯ ಕೆಳಭಾಗ ಪೂರ್ತಿಗೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ ಎಂಬ ದಂತಕಥೆ ಇದೆ. ಆದರೆ 
ಈ ಮೂರ್ತಿಗಳು ಮೊದಲು ಆದಿವಾಸಿಗಳ ಆರಾಧ್ಯ ದೈವವಾಗಿದ್ದವು ಎಂದು ಅನೇಕ ವಿದ್ವಾಂಸರು 
ಅಭಿಪ್ರಾಯಪಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 

ಬಂಗಾಲ ಉಪಸಾಗರದಿಂದಾದ ಪೂರ್ವ ಕರಾವಳಿಯಲ್ಲಿರು ಪುರಿ ಸಮುದ್ರ ದಂಡೆಯಿಂದ 
ಒಂದು ಮೈಲಿ ದೂರದ ನೀಲಾಚಲ ದಿಬ್ಬದ ಮೇಲಿರುವ ಈ ಕ್ಷೇತ್ರ ಒರಿಸ್ಸಾದ ರಾಜಧಾನಿ 
ಭುವನೇಶ್ವರದಿಂದ ೬೦ ಕಿಲೊ ಮೀಟರ್‌ ದೂರದಲ್ಲಿದೆ. ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಯಾತ್ರಾಸ್ಥಳವಾಗಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಆಕರ್ಷಿಸುವಂತೆಯೇ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ದುಗುಡಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದೆ. 

ರಥೋತ್ಸವದ ವೇಳೆ ವಿಷ್ಣುವಿನ ಎಂಟನೆಯ ಅವತಾರವಾದ ಜಗನ್ನಾಥನ ರಥದ ಗಾಲಿಗಳಿಗೆ 
ಸಿಕ್ಕಿ ಸಾಯುವುದರಿಂದ ನೇರವಾಗಿ ಸ್ಪರ್ಗಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತೇವೆ ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ ಅನೇಕರು 
ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದು ಕಳೆದು ಶತಮಾನದವರೆಗೂ ನಡೆದುಕೊಂಡು ಬಂದಿತ್ತು. ದೇವಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ 
ಸಮೀಪದಲ್ಲಿರುವ "ಸ್ವರ್ಗದ್ವಾರ' ಎಂಬ ಸಮುದ್ರ ತೀರದಲ್ಲಿ ನೀರುಪಾಲಾದರೂ ಸ್ಪರ್ಗ ಸಿಗುವುದೆಂಬ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಪ್ರಬಲವಾಗಿತ್ತು. ಇಲ್ಲಿನ ಅನೇಕ ಪಂಡಾಗಳು, ಪೂಜಾರಿಗಳು ಶ್ರೀಮಂತ 
ಭಕ್ತಾದಿಗಳನ್ನು ಸುಲಿಯುವಲ್ಲಿ ಕುಪ್ರಸಿದ್ಧರಾಗಿದ್ದರು. ದುರಹಂಕಾರ ಮತ್ತು ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳಿಂದಾಗಿ 
ಅವರು ಭಕ್ತ - ಭಕ್ತೆಯರನ್ನು ಅನೇಕ ವಿಧದಲ್ಲಿ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಬಗ್ಗೆ ಆರೋಪಗಳಿವೆ. 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಬಡವರು ರಥಯಾತ್ರೆಯಿಂದ ವಾಪಸಾಗುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಾಂಕ್ರಾಮಿಕ ರೋಗಗಳಿಗೆ 
ಬಲಿಯಾಗುವುದು, ಅನ್ನ ನೀರಿಲ್ಲದೆ ಬಳಲುವುದು, ಸಾಯುವುದು ಸರ್ವೇಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಈ ರೀತಿ ಸತ್ತ ೩೫೦ಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಮಂದಿಯ ಶವಗಳು ಜಗನ್ನಾಥ ಮಂದಿರದ ಮುಂದೆ ಮತ್ತು 
ಸುತ್ತಮುತ್ತಲಿನ ಪ್ರದೇಶಗಳಳಿ ಸಂಸ್ಕಾರವಿಲ್ಲದೆ ಬಿದ್ದಿದ್ದನ್ನು ನೋಡಿದ್ದೇವೆ ಎಂದು ೧೮೫೦ರಲ್ಲಿ 
ನಡೆದ ರಥಯಾತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದ ಕಲ್ಕತ್ತಾದ ಇಬ್ಬರು ಭಕ್ತರು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ೧೮೯೫ರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟವಾದ "ಅಕೌಂಟ್‌ ಆಫ್‌ ದಿ ಟೆಂಪಲ್‌ ಆಫ್‌ ಜಗನ್ನಾಥ' ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟಿಸಲಾಗಿದೆ. 

ಇಂಥ ಅನ್ಯಾಯಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಬಗ್ಗೆ ಮತ್ತು ಪುರಿಯ ಜಗರ್‌ನಾಟ್‌ (ಜಗನ್ನಾಥ) 
ಮಂದಿರದಲ್ಲಿ ದೇವದಾಸಿಯರ ಹಿಂಡೇ ಇದ್ದ ಬಗ್ಗೆ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ೧೮೫೮ರಲ್ಲಿ ಬರೆದ 
"ಫಸ್ಟ್‌ ವಾರ ಆಫ್‌ ಇಂಡಿಯನ್‌ ಇಂಡಿಪೆಂಡನ್ಸ್‌' ನಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಕುರಡು ಭಾವನೆಯಿಂದ ಬಲಿಯಾಗುವ ಅಥವಾ ಬಲಿಕೊಡುವ ಆಚಾರಕ್ಕೆ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ನಲ್ಲಿ 
"ಜಗರ್‌ನಾಟ್‌' ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. ಈ ಶಬ್ದ ಜಗನ್ನಾಥ ಶಬ್ದದ ಅಪಭ್ರಂಶವಾಗಿದೆ. A 


ಸುಧಾ ೬.೭.೧೯೯೭ 
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ಆದಿಲ್‌ಶಾಹಿಗಳೆ ವಿಜಾಪುರ - ಭಾವೈಕ್ಕದ ಆಗರ 


ಬಾಬರ್‌ ೧೫೨೬ರಲ್ಲಿ ಮೊಘಲ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದ. ಆತನ ಮೊಮ್ಮಗ 
೧೫೫೬ರಲ್ಲಿ ಭಾರತದ ಚಕ್ರವರ್ತಿಯಾದ. ಉತ್ತರ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಮೊಘಲರು ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಮಹತ್ವದ ಕಾಣಿಕೆ ನೀಡಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬ ವಿಚಾರ ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಬಾಬರ್‌ 
ಹುಟ್ಟುವ ಮೊದಲೇ ದಕ್ಷಿಣದ ವಿಜಾಪುರದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದ ಆದಿಲ್‌ಶಾಹಿ ರಾಜಮನೆತನ, 
ತನ್ನ ಇನ್ನೂರು (೧೪೮೯-೧೬೮೬) ವರ್ಷಗಳ ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ತೊಟ್ಟಲಾಗಿ 
ಭಾರತೀಯ ಉಪಖಂಡದಲ್ಲೇ ವಿಶಿಷ್ಟ ಸ್ಥಾನ ಗಳಿಸಿತ್ತು. ಸಾಹಿತ್ಯ, ಕಲೆ, ಭಾಷೆ, ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪ 
ಮತ್ತು ಆಡಳಿತದಲ್ಲಿ ಉತ್ಕರ್ಷ ಸಾಧಿಸುತ್ತ ವಿವಿಧ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕಬಲ್ಲವು ಎಂಬುದರ 
ಪ್ರಯೋಗ ವಿಜಾಪುರದಲ್ಲಾಯಿತು. 

ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೊಂದಿಗೆ ಸೂಫಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಬೆರೆತು "ಖಾದರ ಲಿಂಗನಿಗೆ ಸಾವಿರ ಸಲಾಂ' 
ಹೇಳುವ ವಿಜಾಪುರ ಮಂದಿ ಮಾನವೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಕ್ತಾರರಾದರು. ವಿಜಾಪುರದ ಜನರಲ್ಲಿ 
ಇಂದಿಗೂ ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ. ವಿಜಾಪುರದ ಜನರು ಬರಿ “ಪರಮತ 
ಸಹಿಷ್ಣುಗಳು' ಎಂದರೆ ತಪ್ಪಾಗುವುದು. ಅವರು ಸಹಿಷ್ಣುತೆಗಿಂತಲೂ ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಮುಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಸ್ತಧರ್ಮವನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಜೊತೆಗೇ ಪರಧರ್ಮವನ್ನು ಗೌರವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಿನ ಗಣಪತಿ ಉತ್ಸವ, 
ನಾಡಹಬ್ಬ, ಬಸವ ಜಯಂತಿಯಂಥ ಉತ್ಸವಗಳಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲಿಮರೂ ಮುಂದಾಳಾಗಿ ಇರುತ್ತಾರೆ. 
ಮೊಹರಂ, ಉರುಸ್‌ ಮುಂತಾದ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂಗಳೂ ಮುಂದಾಳುಗಳಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಅಲ್ಲಿ ಗುಣಕ್ಕೆ ಮತ್ಸರವಿಲ್ಲ. ಅವರು ಕೆಟ್ಟದ್ದಕೆ ಸೆಟೆದು ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. ಒಳ್ಳೆಯದಕ್ಕೆ ತಲೆ ಬಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರು ಸ್ವಾಭಿಮಾನಕ್ಕಾಗಿ ಎಲ್ಲ ತ್ಯಾಗಕ್ಕೂ ಸಿದ್ವ ಆದರೆ ಪ್ರೀತಿಗೆ ಸೋಲುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಒಂದು 
ಜನಸಮುದಾಯ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಅದಿಲ್‌ಶಾಹಿ ರಾಜವಂಶದ ಪಾತ್ರವು 
ಪ್ರಮುಖವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. 

ಬಯಲು ಸೀಮೆಯ ಸುಂದರ ನಗರ ವಿಜಾಪುರ ಓಯಸಿಸ್‌ನಂತೆ ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಾ "ದಕ್ಷಿಣದ 
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ರಾಣಿ' ಎಂಬ ಹೊಗಳಿಕೆಗೆ ಪಾತ್ರವಾಯಿತು. ರಾಜರ, ರಾಣಿಯರ ಜಗತ್ತಸಿದ್ದ ಗೋರಿಗಳಿಂದ, 
ಅರಮನೆ, ಬೃಹತ್‌ ಮಸೀದಿ, ಬುರುಜು, ಕೋಟೆ ಕೊತ್ತಲಗಳಿಂದ, ಮನಮೋಹಕ ಅಗಸೆ 
ಬಾಗಿಲು, ಫಿರಂಗಿ, ಮಿನಾರುಗಳಿಂದ, ಉದ್ಯಾನಗಳಿಂದ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲೇ ಅತಿಹೆಚ್ಚಿನ ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಸ್ಮಾರಕಗಳಿಂದ ವಿಜಾಪುರದ ಗತವೈಭವ ಮನಸೂರೆಗೊಳ್ಳುವುದು. 
ಯುಸೂಫ್‌ ಬಂದ ದಾರಿ 

ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ಖಾನ್‌ ವಿಜಾಪುರದಲ್ಲಿ ಆದಿಲ್‌ಶಾಹಿರಾಜವಂಶದ 
ಮೂಲಪುರುಷನಾದದ್ದು ರೋಮಾಂಚನಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆ, ಭಜಬಲ, ಸಂಯಮ, 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಮತ್ತು ಸತತ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಮಾನವ ಎಲ್ಲ ಸಂಕಷ್ಟಗಳನ್ನೂ ಅಡೆತಡೆಗಳನ್ನೂ 
ದಾಟಿ ಸಾಧನೆಯ ಉತ್ತುಂಗ ಶಿಖರವನ್ನೇರಬಹುದು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ಖಾನ್‌ 
(ಶಹಾ) ನ ದಿಕ್ಕಿಲ್ಲದ ಬದುಕು ಮತ್ತು ಘನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. 

ಬೈಜಂಟೈನ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವು ಪೂರ್ವ ರೋಮನ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಇದರ ರಾಜಧಾನಿ 
ಬೈಜಂಟೈನ್‌ಗೆ "ಕಾನ್‌ಸ್ಟಂಟಿನೋಪಲ್‌' ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಯಿತು. ತುರುಕರು (ಟರ್ಕಿ) 
ಕಾನ್‌ಸ್ಪಂಟಿನೋಪಲ್‌ ವಶಪಡಿಸಿಕೊಂಡರು. 

ಏಷ್ಯಾಮೈನರ್‌ನ ಕಾನ್‌ಸ್ಪಂಟಿನೋಪಲ್‌ಗೆ ಈಗ ಇಸ್ತಾಂಬುಲ್‌ ಎಂದು ಹೆಸರು. ಟರ್ಕಿಯ 
ಈ ಬೃಹತ್‌ ನಗರ ಐರೋಪ್ಯ ಮತ್ತು ಏಷ್ಕಾದೇಶದ ಮಧ್ಯದ ಕೊಂಡಿಯಂತಿದೆ. ಕಪ್ಪು ಸಮುದ್ರದ 
ದ್ವೀಪಕಲ್ಪವಿದು. 

ಕಾನ್‌ಸ್ಪಂಟಿನೋಪಲ್‌ ಅನ್ನು ಆಳುತ್ತಿದ್ದ ಒಟ್ಟೊಮನ್‌ ರಾಜವಂಶದ ಆಘಾ ಮುರಾದ್‌ 
(೧೪೨೧-೧೪೫೧) ಯುಸೂಫ್‌ನ ತಂದೆ. ಆತನ ಹಿರಿಯ ಮಗ ಮಹಮೂದ್‌ ಪಟ್ಟವೇರಿದ. 
ಆಗ ಯುಸೂಫ್‌ (೧೪೪೩-೧೫೧೦) ನನ್ನು ಕೊಲೆ ಮಾಡುವ ಸಿದ್ಧತೆ ನಡೆಯಿತು. ರಾಜನ 
ಹಿರಿಯ ಮಗನಿಗೆ ಪಟ್ಟ ಕಟ್ಟಿ ಕಿರಿಯರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವುದರಿಂದ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಕಚ್ಚಾಟ ನಡೆಯದೆ 
ಆಳ್ವಿಕೆ ಸುಗಮವಾಗುವುದು ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆಯಂತೆ ಬಾಲಕನಾಗಿದ್ದ ಯುಸೂಫ್‌ನ 
ಕೊಲೆಯಾಗಬೇಕಿತ್ತು. ಆದರೆ ಹಾಗಾಗದಂತೆ ತಾಯಿ ಉಪಾಯ ಹೂಡಿದಳು. ಖ್ವಾಜಾ 
ಇಮಾದುದ್ದೀನ್‌ ಎಂಬ ಪರ್ಸಿಯಾದ ವ್ಯಾಪಾರಿಯೊಬ್ಬ ಕಾನ್‌ಸ್ಪಂಟಿನೋಪಲ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ. ಧನ 
ಕನಕದ ರಾಶಿಯೊಂದಿಗೆ ಮಗುವನ್ನು ಪಾಲನೆ ಪೋಷಣೆ ಮಾಡಲು ಕೊಟ್ಟಳು. 

ಆತ ಮಗುವನ್ನು ಇರಾನಿನ ಸಾವಾ ನಗರಕ್ಕೆ ಕರೆ ತಂದ. ರಾಜಕುವರನಿಗೆ ಸಿಗಬೇಕಾದ 
ಎಲ್ಲ ತರಬೇತಿ ಮತ್ತು ಶಿಕ್ಷಣ ನೀಡಿದ. ಯುಸೂಫ್‌ಗೆ ೧೬ ವರ್ಷ ವಯಸ್ಸಾದಾಗ, ಆತನನ್ನು 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ದಾದಿ ಬೇಜವಾಬ್ದಾರಿಯಿಂದಾಗಿ ಗುಟ್ಟನ್ನು ರಟ್ಟು ಮಾಡಿದಾಗ ಇರಾನಿನ 
ಇಸ್ಪಹಾನ್‌ ನಗರಕ್ಕೆ ಹೋದ. ನಂತರ ಯುಸೂಫ್‌ ಶಿರಾಜ್‌ ನಗರಕ್ಕೆ ಬಂದ. ಅಲ್ಲಿಂದ ಹಿಂದುಸ್ಪಾನಕ್ಕೆ 
ಹೊರಟ. ೧೪೬೧ರಲ್ಲಿ ರತ್ನಾಗಿರಿಯ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಧಾಬೋಲ್‌ ಬಂದರು ತಲುಪಿದಾಗ ಆತ ೧೭ 
ವರ್ಷ ವಯಸ್ಸಿನ ಸುಶಿಕ್ಷಿತ, ಸುಂದರ ಯುವಕನಾಗಿದ್ದ. ನಯ ನಾಜೂಕು ಮತ್ತು 
ಗಾಂಭೀರ್ಯದಿಂದಾಗಿ ನೋಡುವವರಿಗೆ ಆತನ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವ ಮೂಡುತ್ತಿತ್ತು. (ಇಂದು ಎನ್ರಾನ್‌ 
ವಿದ್ಯುತ್‌ ಯೋಜನೆಯಿಂದ ಬೆಳಕಿಗೆ ಬಂದ ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದ ಧಾಬೋಲ್‌ ಬಂದರು ಆಗ ಬಹಮನಿ 
ರಾಜ್ಯದ ಭಾಗವಾಗಿತು). ಬಂದರಿನಲ್ಲಿ ಇಳಿದ ಇರಾನ್‌ ವ್ಯಾಪಾರಿಯ ಸ್ನೇಹವಾಯಿತು. ಆತ 
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ಬೀದರ್‌ಗೆ ಹೊರಟಿದ್ದ. ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ಬರಲು ಆಹ್ವಾನಿಸಿದ. ಹೀಗೆ ಯುಸೂಫ್‌ ಬಹುಮನಿ 
ರಾಜ್ಯದ ರಾಜಧಾನಿ ಬೀದರ್‌ಗೆ ಬಂದ. 
“ನ್ಯಾಯವಂತ ಯುಸೂಫ್‌' 

ರಾಜಧಾನಿ ಬೀದರ್‌ನಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ ಶುಕ್ರವಾರ ಸ್ಪರ್ಧೆ ಏರ್ಪಡಿಸುವ ಹವ್ಯಾಸವಿತ್ತು. ಯುವಕ 
ಯುಸೂಫ್‌ ಬಹಮನಿ ರಾಜ್ಯದ ಮುಖ್ಯ ಕುಸಿಪಟುವಿಗೇ ಆಹ್ವಾನ ನೀಡಿದ. ಶುಕ್ರವಾರದ 
ಸ್ಪರ್ಧೆಯಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿಶಾಲಿ ಯುಸೂಫ್‌ ತಂತ್ರ, ಪಟ್ಟು, ಪೇಚುಗಳೊಂದಿಗೆ ಎದುರಾಳಿಯನ್ನು 
ಸೋಲಿಸಿದ. ಆತನ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಮೆಚ್ಚಿದ ಸುಲ್ತಾನ್‌ ಆತನನ್ನು ಅಂಗರಕ್ಷಕನನ್ನಾಗಿ 
ನೇಮಿಸಿಕೊಂಡ. ಬಹಮನಿ ರಾಜ್ಯದ ಪ್ರಧಾನಿ ಮಹಮೂದ್‌ ಗವಾನ್‌ಗೆ ಯುಸೂಫ್‌ ಬಗ್ಗೆ 
ವಿಶೇಷ ಪ್ರೀತಿ ಇತ್ತು. ಯುಸೂಫ್‌ನನ್ನು ಬೆರಾರ್‌ ಪ್ರಾಂತಕ್ಕೆ ಅಧಿಕಾರಿಯಾಗಿ ಕಳಿಸಲಾಯಿತು. 
ಆತ ಅಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಬಹಮನಿ ಸುಲ್ತಾನ ಆತನಿಗೆ ಆದಿಲ್‌ ಖಾನ್‌ ಎಂದು ಬಿರುದು ನೀಡಿದ್ದರಿಂದ 
ಆತ “ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಖಾನ್‌' (ನ್ಯಾಯವಂತ ಯುಸೂಫ್‌) ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧನಾದ. ನಂತರ 
ಗವಾನ್‌ ಆತನನ್ನು ದೌಲತಾಬಾದ್‌ ರಾಜ್ಯಪಾಲನಾಗಿ ನೇಮಿಸಿದ. ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಶ್ರೀಮಂತ ವರ್ಗದವರ 
ಷಡ್ಕಂತ್ರದಿಂದಾಗಿ ಬಹಮನಿ ಸುಲ್ತಾನ್‌ ಮೂರನೇ ಮಹಮೂದ್‌ ಶಹಾ, ಮಹಾನ್‌ ಆಡಳಿತಗಾರ 
ಹಾಗೂ ಮೇಧಾವಿ ಮಹಮುದ್‌ ಗವಾನ್‌ಗೆ ೧೪೮೧ರಲ್ಲಿ ಗಲ್ಲುಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಿದ. 

ವಿಜಾಪುರ ಪ್ರಾಂತವನ್ನು ಮಹಮೂದ್‌ ಗವಾನ್‌ಗೆ ಜಹಗೀರು ನೀಡಲಾಗಿತ್ತು. ಆತನ 
ಸಾವಿನ ನಂತರ ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಖಾನ್‌ ವಿಜಾಪುರದ ರಾಜ್ಯಪಾಲನಾದ. 

೧೪೮೨ರಲ್ಲಿ ನಾಲ್ಕನೇ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಶಹಾನ ಆಳ್ವಿಕೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. ಗವಾನ್‌ 
ಸಾವಿನ ನಂತರ ಬಹಮನಿ ರಾಜ್ಯ ಶಿಥಿಲಗೊಂಡಿತು. ಬಹಮನಿ ರಾಜ್ಯ ಕುಸಿದು ಐದು ಸ್ವತಂತ್ರ 
ರಾಜ್ಯಗಳಾದವು. ೧೪೮೯ರಲ್ಲಿ ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಖಾನ್‌ ವಿಜಾಪುರದ ಸ್ವತಂತ್ರ ರಾಜನಾಗಿ 
ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿ ರಾಜಮನೆತನದ ಸಂಸ್ಥಾಪಕನಾದ. 

ಮಲಿಕ್‌ ಅಹ್ಮದ್‌ ಭೃರಿಯಿಂದ ಅಹ್ಮದ್‌ ನಗರದಲ್ಲಿ ನಿಜಾಂ ಶಾಹಿ, ಸುಲ್ತಾನ್‌ ಕುತ್ಪ್‌ 
ಉಲ್‌ ಮುಲ್ಕ್‌ನಿಂದ ಗೋಲ್ಕೊಂಡಾದಲ್ಲಿ ಕುತ್ಸ್‌ ಶಾಹಿ, ಕಾಸಿಂ ಬರೀದ್‌ ನಿಂದ ಬೀದರ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಬರೀದ್‌ ಶಾಹಿ, ಫತುಲ್ಲಾ ಇಮಾದ್‌ ಉಲ್‌ ಮುಲ್ಫ್‌ನಿಂದ ಬೆರಾರ್‌ನಲ್ಲಿ ಇಮಾದ್‌ಶಾಹಿ 
ರಾಜಮನೆತನಗಳು ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದವು. 

ಬಹಮನಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಕುಸಿಯುವ ವೇಳೆ ಸ್ವರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆಗೆ ಮುಂದಾಗದ ಯುಸೂಫ್‌ 
ಆದಿಲ್‌ ಖಾನ್‌ ಬಂಡುಕೋರರನ್ನು ಸದೆಬಡೆದು ಅದನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ. ಇದು ಆತನ 
ಧೀರೋದಾತ್ತ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಬಹಮನಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಯಾರಿಂದಲೂ 
ಉಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲವೆಂಬ ಮನವರಿಕೆಯಾದ ನಂತರವೇ ವಿಜಾಪುರದ ಸ್ವತಂತ್ರ ರಾಜನಾದ. 
ನಂತರ ಅದೇ ಸುಲ್ತಾನ್‌ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಶಹಾ ದಾಳಿ ಮಾಡಿದಾಗ ಆತನನ್ನು ಸೋಲಿಸಿದರೂ 
ಸಕಲ ಮರ್ಯಾದೆಗಳೊಂದಿಗ ಬೀದರ್‌ಗೆ ಕಳಿಸಿದ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ೧೪೯೭ರಲ್ಲಿ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ 
ಶಹಾನ ಮಗನಿಗೆ ತನ್ನ ಕಿರಿಯ ಮಗಳು ಬೀಬಿ ಮಜೀತಿಗೆ ಕೊಟ್ಟು ಮದುವೆ ಮಾಡಿದ. 


ಮೊದಲ ಸ್ವಾತಂತ್ರ ವೀರ 
ನೆರೆ ರಾಜ್ಯಗಳಾದ ಅಹ್ಮದ್‌ನಗರ. ತೆಲಂಗಾಣಾ ಮತ್ತು ವಿಜಯನಗರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ 
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ಜೊತೆ ಸೌಹಾರ್ದ ಸಂಬಂಧ ಕಲ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ಗೋವಾದವರೆಗೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ವಿಸ್ತರಣೆ ಮಾಡಿದ. 
ರಾಜ್ಯದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಮನ್ವಯದ ಕಡೆಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಗಮನ ಹರಿಸಿದ. 

ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಷಿಯಾಪಂಗಡದ ಮೊದಲ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದರೂ 
ಯುಸೂಫ್‌ ಮತಾಂಧನಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಸುನ್ನಿ ಪಂಗಡದ ಮುಸ್ಲಿಮರ ಮೇಲಾಗಲೀ 
ವಿವಿಧ ಜಾತಿ ಮತಗಳಲ್ಲಿ ಹಂಚಿ ಹೋಗಿದ್ದ ಹಿಂದೂಗಳ ಮೇಲಾಗಲಿ ಅಸಹನೆ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಲಿಲ್ಲ. 
ಅವರ ಮಧ್ಯೆ ವಿಷಬೀಜ ಬಿತ್ತಲಿಲ್ಲ. "ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ತಮ್ಮ ನಂಬಿಕೆಯಂತೆ ಬದುಕಲಿ. ಇಷ್ಟಪಟ್ಟ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರ ಹಕ್ಕು. "ನನ್ನ ನಂಬಿಕೆ ನನಗೆ, ನಿಮ್ಮ ನಂಬಿಕೆ ನಿಮಗೆ' 
ಎಂಬ ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ಉದಾತ್ತ ವಿಚಾರ ಇಂದಿಗೂ ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿದೆ. 

ಪೋರ್ತುಗೀಜ್‌ ನಾವಿಕ ವಾಸ್ಕೋ ಡ ಗಾಮಾ ೧೪೯೮ರಲ್ಲಿ ಕಲ್ಲಿಕೋಟೆಗೆ ಬಂದ. 
ಪೊರ್ತುಗಲ್‌ ರಾಜ ಕಿಂಗ್‌ ಜಾನ್‌ಗೆ ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದ ಮೇಲೆ ಕಣ್ಣಿತ್ತು. ೧೫೦೫ರಲ್ಲಿ ಕಿಂಗ್‌ 
ಜಾನ್‌ ಭಾರತದ ಪಶ್ಚಿಮ ಕರಾವಳಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಮೇಡಾ ಎಂಬಾತನನ್ನು ವೈಸ್‌ರಾಯ್‌ ಆಗಿ ನೇಮಿಸಿದ. 
ಅಲ್ಮೇಡಾ ಅದೇ ವರ್ಷ ಕಾರವಾರ ಬಳಿಯ ಅಂಜದೀವ್‌ ದ್ವೀಪದಲ್ಲಿ ಕೋಟೆ ನಿರ್ಮಿಸಿದ. ಆ 
ವೇಳೆಗಾಗಲೇ ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ನೌಕಾಪಡೆ ಮುಖ್ಯಸ್ಥಾನಾಗಿದ್ದ ಯಹೂದಿ, ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ 
ಧರ್ಮ ಸೇರಿ ಗಾ ಸರ್‌ ಆಗಿ ಪೋರ್ತುಗೀಜರನ್ನು ಸೇರಿದ. 

ಜಯನಗರದ ಅಧೀನದಲ್ಲಿದ್ದ ಗೆರಸೊಪ್ಪದ ಒಡೆಯನ ಆಡಳಿತಕ್ಕೆ ಅಂಜದೀವ್‌ 

ಒಳಪಟ್ಟಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅವಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿ ಅದು ಪೋರ್ತುಗೀಜರ ವಸಾಹತುವಾಯಿತು. ಭಾರತದ 
ನೆಲ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ವಸಾಹತು ಆಳ್ವಿಕೆಗೆ ಒಳಪಟ್ಟಿತು. ಆ ಮೂಲಕ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ ಆಡಳಿತವಿದ್ದ 
ಗೋವಾದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವುದು ಪೋರ್ತುಗೀಜರ ಯೋಜನೆಯಾಗಿತ್ತು. 

ಆದರೆ ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿ ನೌಕಾಪಡೆ ೧೫೦೬ರಲ್ಲಿ ದಾಳಿ ಮಾಡಿ ಅಂಜದೀವ್‌ ಕೋಟೆಯನ್ನು 
ಹಾಳು ಮಾಡಿತು. ಎಪ್ಪತ್ತೈದು ವರ್ಷ ವಯಸ್ಸಿನ ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ನಿಧನದ 
ನಂತರವೇ ೧೫೧೦ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ ೧ ರಂದು ಪೋರ್ತುಗೀಜರು ಗೋವಾ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ 
ಸಾಧಿಸಿದರು. ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ವಿರುದ್ಧ ಭಾರತದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿನ ಪ್ರಥಮ ಸ್ಥಾನ 
ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ! 
ವರ್ಣರಂಜಿತ ಬದುಕು 

ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ಬದುಕು ವರ್ಣರಂಜಿತವಾಗಿದೆ. ಆತ ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಭಾವೈಕ್ಯದ 
ಹರಿಕಾರನಾದ. ಮರಾಠಾ ಸರ್ದಾರ ಮುಕುಂದರಾವ್‌ನ ತಂಗಿ ಬಪುಜಿ ಖನುಂ ಆತನ ಪಟ್ಟದರಸಿ 
ಆದಳು. ಆತ ಬಹುಪತ್ನಿತ್ತವನ್ನು ಆಚರಿಸಲಿಲ್ಲ. 

ಅತ್ಯಾಕರ್ಷಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ, ಮತ, ಧರ್ಮಗಳ ಜನ ಸಮುದಾಯಗಳ 
ಗೌರವ ಸಂಪಾದಿಸಿದ್ದ. ರಾಜನಾಗಿ ಆತನ ನಡವಳಿಕೆ ಇಡೀ ಭರತಖಂಡಕ್ಕೇ ಮಾದರಿಯಾಯಿತು. 
ಆತ ಎಷ್ಟೊಂದು ಸಂವೇದನಾಶೀಲನಾಗಿದ್ದನೆಂದರೆ, ವಿಜಾಪುರ ಸ್ವತಂತ್ರ ರಾಜ್ಯವಾದ ಮೇಲೂ 
ಅಳಿದುಳಿದ ಬಹಮನಿ ಸುಲ್ತಾನರ ರಾಜ್ಯವು ಜೀವಹಿಡಿದುಕೊಂಡೇ ಇದ್ದುದರಿಂದ ತನ್ನ ಹೆಸರಿನ 
ಮುಂದೆ ಶಹಾ ಶಬ್ದ ಬಳಸಲಿಲ್ಲ. ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಖಾನ್‌ ಆಗಿಯೇ ಉಳಿದ. 

ಈ ದಯಾಳು ದೊರೆ ತನ್ನ ಪ್ರಜೆಗಳನ್ನು ಸಮಾನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದ. ಆತನ 
ಕಂದಾಯ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಹಿಂದೂಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಆತನ ಸಚಿವಾಲಯದಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಹಿಂದೂ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೫೫ 


ದ ಹಿಂದೂಗಳನ್ನು "ರಾಜಾ', "ನಾಯಕ' ಮತ್ತು 


ಈ ಮೇಧಾವಿ ದೊರೆ ಕವಿಯೂ ಆಗಿದ್ದ. ವಿಶ್ವದ ಮೂಲೆ ಮೂಲೆಗಳಿಂದ ವಿವಿಧ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳ 
ಜ್ಲರನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸಿ ಆಶ್ರಯ ನೀಡಿದ್ದ. ಸಂಗೀತದಲ್ಲಿ ಆತನಿಗೆ ಆಸಕ್ತಿ ಇತ್ತು. ಸಂಗೀತವಾದ್ಯಗಳನ್ನು 

ನುಡಿಸುವುದರಲ್ಲೂ ಪರಿಣತನಾಗಿದ್ದ. ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಕಾಳಜಿ ಇತ್ತು. ಅರಮನೆ, ಆಡಳಿತ 
ಕಚೇರಿ, ಮತ್ತು ಉನ್ನತ ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ನಿವಾಸಗಳುಳ್ಳ ಪ್ರದೇಶದ ಸುತ್ತ ಅರಕಿಲ್ಲಾ (ರಾಜ ಪರಿವಾರದ 
ಕೋಟೆ) ಕಟ್ಟಿಸಿದ. ಈ ಸುಂದರ ಕೋಟೆ ಇಂದಿಗೂ ವಿಜಾಪುರದ ಹೃದಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ ಇದ್ದು 
ಗತವೈಭವವನ್ನು ನೆನಪಿಗೆ ತರುತ್ತಿದೆ. ಗಗನ ಮಹಲ, ಜಲಮಂದಿರ, ದರ್ಬಾರ್‌ ಹಾಲ್‌, ಸಾತ್‌ 
ಮಂಜಿಲ್‌, ಆನಂದ ಮಹಲ್‌ ಮುಂತಾದ ಪ್ರಸಿದ್ಧ ಇಮಾರತುಗಳು ಇದೇ ಜಾಗದಲ್ಲಿವೆ. 

ಆದಿಲ್‌ ಷಾಹಿಗಳ ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಶಿಲ್ಪಕಲೆ ಎರಡೂ ಉನ್ನತ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತು. ಇಟಲಿ ಪ್ರವಾಸಿ ವರ್ಥೆಮಾ ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ ೧೫೦೨ 
ರಲ್ಲಿ ಬಂದಾಗ ಹೃದಯತುಂಬಿ ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾನೆ. ವೈಭವಪೂರ್ಣ ಇಮಾರತುಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಸುಂದರ 
ಕೋಟೆ ಕೊತ್ತಲುಗಳಿಂದ ವಿಜಾಪುರ ಕಂಗೊಳಿಸುವುದು ಎಂದು ಆತ ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಯುಸೂಫ್‌ 
ಶ್ರೀಮಂತ, ಶಕ್ತಿಶಾಲಿ ಮತ್ತು ಉದಾರ ದೊರೆ ಎಂದು ಆತನ ಗುಣಗಾನ ಮಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಈ 
ಕಾರಣಗಳಿಂದ ದಕ್ಷಿಣದ ದೊರೆಗಳಲ್ಲಿ ಯುಸೂಫ್‌ಗೆ ಉನ್ನತ ಸ್ಥಾನ ಕಲ್ಪಿಸಲಾಗಿತ್ತು. 

ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾಗೆ ಒಬ್ಬ ಮಗ ಮತ್ತು ಮೂವರು ಹೆಣ್ಣುಮಕ್ಕಳಿದ್ದರು. ಮಗ 
ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೫೧೦-೧೫೩೪) ವಿಜಾಪುರದ ಸಿಂಹಾಸನವೇರಿದಾಗ 
ಬಾಲಕನಾಗಿದ್ದ. ಕಮಾಲ್‌ ಖಾನ್‌ ಎಂಬ ಅಧಿಕಾರಿ ಆಡಳಿತವನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ. ಆತನದು 
ಸುನ್ನಿ ಪಂಗಡ. ಷಿಯಾ ರಾಜವಂಶ ಭೇದಭಾವ ತೋರಿಸಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕಮಾಲ್‌ ಖಾನನಿಗೆ 
ಷಿಯಾ ರಾಜವಂಶದ ಬಗ್ಗೆ ದ್ವೇಷವಿತ್ತು. ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿ ರಾಜವಂಶವನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವ 
ತಂತ್ರ ಹೂಡಿದ. 

ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌, ಆತನ ತಾಯಿ ಬಪುಜಿ ಖನುಂ ಮತ್ತು ಸೋದರತ್ತೆ ದಿಲ್‌ಷಾದ್‌ ಆಘಾ 
ಅವರು ಅರಮನೆಯಲ್ಲೇ ಉಳಿಯುವ ಹಾಗೆ ದಿಗ್ಬಂಧನ ಹಾಕಿದ. ಆದರೆ ಬಪುಜಿ ಖನುಂ, 
ನಿಷ್ಠಾವಂತನಾಗಿದ್ದ ಯುಸೂಫ್‌ ತುರ್ಕ್‌ ಎಂಬವನಿಂದ ಕಮಾಲ್‌ ಖಾನನನ್ನು ಕೊಲ್ಲಿಸಿದಳು. 
ಆತನ ಮಗ ಸಫರ್‌ ಖಾನ್‌; ರಾಜವಂಶಕ್ಕೆ ನಿಷ್ಠ ತೋರಿದವರ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಆತನ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಗಾಯವಾಯಿತು. ಆತ ಆಶ್ರಯಕ್ಕಾಗಿ ಅರಮನೆ ಗೋಡೆಯ ಬಳಿ 
ಬಂದಾಗ ಮೇಲೆ ನಿಂತು ನೋಡುತ್ತಿದ್ದ ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ಅವನ ಮೇಲೆ ದೊಡ್ಡ ಕಲ್ಲು ಹಾಕಿ 
ಕೊಂದ. 
ರೋಮಾಂಚಕ 

ಮರಾಠಾ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದ ಮಹಿಳೆ ಬಪುಜಿ ಖನುಂ ಮತ್ತು ಪರ್ಸಿಯನ್‌ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆದ ಮಹಿಳೆ ದಿಲ್‌ಷಾದ್‌ ರಾಜದ್ರೋಹಿಗಳನ್ನು ಸದೆಬಡಿಯುವಲ್ಲಿ ರೂಪಿಸಿದ ಯೋಜನೆ 


ಸೈನಿಕರ ಉಡುಪು ಧರಿಸಿ, ಖಡ್ಡ-ಗುರಾಣಿಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು ಇತರ ಸೈನಿಕರ ಜೊತೆ ಸೇರಿ 
ಹೋರಾಡಿದರು. ಪರ್ಸಿಯನ್‌ ಮೂಲದ ಅಸದ್‌ ಖಾನ್‌ ಎಂಬ ವೀರ ಈ ದಂಗೆಯನ್ನು 


೫೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಅಡಗಿಸುವಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ ನಿರ್ವಹಿಸಿದ. ದಂಗೆ ಅಡಿಗಿಸಿದ ನಂತರ ಕಮಾಲ್‌ ಖಾನ್‌ನ 
ಪರವಾಗಿದ್ದವರನ್ನು ಅವರವರ ಹುದ್ದೆಗಳಲ್ಲೇ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದು ಬಪುಜಿ ಖನುಂಳ 
ರಾಜಕೀಯಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಷಿಯಾ ಸುನ್ನಿಗಳ ಮಧ್ಯದ ಬಿರುಕು ಮುಚ್ಚಲು ಈ ಕ್ರಮ 
ಕೈಗೊಂಡಿರುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. ಆದರೆ ನಂತರ ಸ್ಥಳೀಯ (ದಖನಿ) ರನ್ನು ಸೃನ್ಯಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಆಗಿನ ಕಾಲದ ಫರಿಶ್ತಾ ಮತ್ತು ಬಸಾತಿನ್‌ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 

ಸ್ಥಳೀಯರನ್ನು ದೂರವಿಡುವ ಮುನ್ನೆಚ್ಚರಿಕೆ ಕ್ರಮ ಬಹಳ ದಿನ ಉಳಿಯಲಿಲ್ಲ, ಏಕೆಂದರೆ 
ಆ ತಾತ್ಕಾಲಿಕ ಕ್ರಮ ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿ ರಾಜವಂಶದ ಪರಂಪರೆಗೇ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿತ್ತು. "ನಂತರ 
ರಜಪೂತರು, ಮರಾಠರು ಮತ್ತು ಆಫ್ಫಾನಿಸ್ತಾನದವರನ್ನು ಸೈನ್ಯಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಯಿತು' ಎಂದು 
ಇತಿಹಾಸಕಾರ ಎಸ್‌. ಕೆ. ಖನ್ನಾ ಅವರು "ಮಿಡಿವಲ್‌ ಹಿಸ್ಟರಿ ಆಫ್‌ ದಿ ಡೆಕ್ಕನ್‌'ನಲ್ಲಿ ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 
ಇದೇ ಸಂದರ್ಭ (೧೫೧೪)ದಲ್ಲಿ ಬೀದರ್‌ನ ಅಮೀರ್‌ ಬರೀದನು ನೆರೆಯ ಅಹ್ಮದ್‌ ನಗರ, 
ಗೋಲ್ಕೊಂಡಾ ಮತ್ತು ಬೆರಾರ್‌ ಸುಲ್ತಾನರ ಸಹಾಯದೊಂದಿಗೆ ಷಿಯಾ ಪಂಗಡದ ಆದಿಲ್‌ 
ಶಾಹಿ ರಾಜ್ಯವನ್ನು ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ದಂಡೆತ್ತಿ ಬಂದ. ಬಹಮನಿಯ ದೊರೆ 
ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಶಹಾ ದಾಳಿಯ ನೇತೃತ್ವ ವಹಿಸಿದ್ದ. ಅವರೆಲ್ಲ ಸೇರಿ ಭಾರಿ ಸೈನ್ಯದೊಂದಿಗೆ 
ವಿಜಾಪುರದ ಕೋಟೆ ಸಮೀಪ ಬಂದರು. 
ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ದ್ದೇಷ ಗೆದ್ದವರು 

ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ವಿಜಾಪುರ ಸೈನ್ಯ ಅವರನ್ನು ಸದೆಬಡಿದು ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಶಾ 
ಮತ್ತು ಆತನ ಮಗ ಅಹ್ಮದ್‌ನನ್ನು ಸೆರೆಹಿಡಿಯಿತು. ಆದರೆ ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ಅವರನ್ನು ಮರ್ಯಾದೆಯಿಂದ 
ಕಂಡ. ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ದ್ವೇಷವನ್ನು ಗೆಲ್ಲುವುದು ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿದೆ. ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ 
ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಪರ್ಸಿಯಾ ದೊರೆಗಳ ಜೊತೆ ಆತ್ಮೀಯ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಯಿತು. ಇಂಥ ಸಂಬಂಧಗಳು 
ವಿಜಾಪುರದ ಕೀರ್ತಿ, ಕಲೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮನ್ವಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಉತ್ಕರ್ಷಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದವು. 

ದಕ್ಷಿಣದ ನಾಲ್ಕೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ರಾಜ್ಯಗಳ ಜೊತೆ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸಿ ಶಾಂತಿ 
ನೆಲೆಸುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ನ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಸಹೋದರಿ ಮರಿಯಮ್ಮಳನ್ನು 
ಅಹ್ಮದ್‌ನಗರದ ಬುರಾನ್‌ ನಿಜಾಂ ಶಹಾನಿಗೆ ೧೫೨೪ರಲ್ಲಿ ಮದುವೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟದ್ದು ಇಂಥ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳಲ್ಲೊಂದು. 

ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ತನ್ನ ಅರಮನೆಯ ಐಷಾರಾಮಿ ಬದುಕಿನ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಿ ಸೈನಿಕರ 
ಸಂಬಳ ಹೆಚ್ಚಿಸಿದ್ದು ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿನ ಅಪೂರ್ವ ಘಟನೆ. 

೧೫೨೮ರಲ್ಲಿ ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ತನ್ನ ಮೂರನೆಯ ಸಹೋದರಿ ಖತಿಜಾಳನ್ನು ಬೆರಾರ್‌ 
ಸುಲ್ತಾನ್‌ ಇಮಾದ್‌ ಷಹಾನಿಗೆ ಮದುವೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ. 

ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ನ ಆಡಳಿತಾವಧಿಯಲ್ಲಿ ಬೀದರ್‌ನ ಬರೀದ್‌ ಶಾಹಿ ರಾಜವಂಶ ಶಕ್ತಿಗುಂದಿತು. 
ಅಮೀರ್‌ ಬರೀದ್‌ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ಕಾರಣದಿಂದ ವಿಜಾಪುರದ ಮೇಲೆ ಯುದ್ಧ ಸಾರುತ್ತಲೇ 
ಇದ್ದ. ಅಹ್ಮದ್‌ನಗರದ ಬುರ್ಹಾನ್‌ ಶಹಾನ ಸಲಹೆ ಪಡೆದು ಬೀದರ್‌ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಿದ. 
ಅಮೀರ್‌ ಬರೀದನನ್ನು ಬಂಧಿಸಿದ. ಬೀದರ್‌ ರಾಜ್ಯ ವಿಜಾಪುರದ ಭಾಗವಾಯಿತು. ಆದರೆ 
ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌, ಕಲ್ಯಾಣ ಮತ್ತು ಉದಗೀರ್‌ ಮುಂತಾದ ಜಿಲ್ಲೆಗಳನ್ನು ಅಮೀರ್‌ ಬರೀದ್‌ಗೆ 
ಕೊಟ್ಟು ಉದಾರತೆಯನ್ನು ಮೆರೆದ. ವಿಜಯನಗರದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಿ ರಾಯಚೂರು 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೫೭ 


ಮುದ್ಗಲಗಳನ್ನು ಮರಳಿ ಪಡೆದ. ಹೀಗೆ ಆತ ಶಾಂತಿಯುತ ಸಹಬಾಳ್ವೆಯೊಂದಿಗೆ ವಿಜಾಪುರ 
ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಸುಭದ್ರಗೊಳಿಸಲು ಶ್ರಮಿಸಿದ. 

ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ವಿಶಾಲಹೃದಯಿ, ನ್ಯಾಯವಂತ, ಸಾಹಿತ್ಕಾಸಕ್ತ ಹಾಗೂ ಸೌಂದರ್ಯೋ 
ಪಾಸಕನಾಗಿದ್ದ ಎಂದು ಫರಿಶ್ತಾ ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಆತ ದಾನ ಧರ್ಮಗಳ ವಿಚಾರಲ್ಲಿ 
ತಂದೆಯಂತೆಯೇ ದಯಾಶೀಲನಾಗಿದ್ದ ಎಂದಿದ್ದಾನೆ. ಆತ ಸಂಗೀತಗಾರನಾಗಿದ್ದ. ಚಿತ್ರಕಲೆ ಮತ್ತು 
ಕಸೂತಿ ಕಲೆಯಲ್ಲೂ ಆಸಕ್ತಿ ಇತ್ತು. 

ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ಸಾವಿನ ನಂತರ ಹಿರಿಯ ಮಗ ಮಲ್ಲು ಆದಿಲ್‌ಷಹಾ (ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೫೩೪ 
ಫೆಬ್ರುವರಿ ೧೫೩೫) ವಿಜಾಪುರದ ದೊರೆಯಾದ. ಆತ ದುಷ್ಟಟಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗಿದ್ದರಿಂದ 
ರಾಜ್ಯಾಡಳಿತದ ಮೇಲೆ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮವಾಗತೊಡಗಿತು. ಅಜ್ಜಿ ಬಪೂಜಿ ಖನುಂ ಆತನನ್ನು ಬಂಧಿಸಿ 
ಕಣ್ಣು ಕೀಳಿಸಿದಳು. ಆತನ ತಮ್ಮ ಮೊದಲನೇ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೫೩೫-೧೫೫೭) 
ಸಿಂಹಾಸನವನ್ನೇರಿದ. 

ತಮ್ಮದು ಷಿಯಾ ರಾಜವಂಶವಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಸುನ್ನಿ ಪಂಗಡದ ಸುಲ್ತಾನರು ಮತ್ತು ಅನೇಕ 
ದಖನಿಗಳು ತಮಗೆ ವಿರೋಧಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಗಮನಿಸಿದ್ದ ಇಬ್ರಾಹಿಂ, ಸುನ್ನಿ ಪಂಗಡದ 
ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಿದ. ವಿದೇಶಿ ಅಧಿಕಾರಿಗಳ 
ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಳೀಯ ದಖನಿ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಅವಕಾಶ ಪಡೆಯತೊಡಗಿದರು. ಪರ್ಸಿಯನ್‌ಗೆ 
ಬದಲು ಸ್ಥಳೀಯ ಭಾಷೆ ಆಡಳಿತ ಭಾಷೆಯ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆಯಿತು. ಸಾಧ್ಯವಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲ 
ಹಿಂದೂಗಳ ನೇಮಕ ಮಾಡಿದ. 

ಮೊದಲನೇ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಸ್ಥಳೀಯ ಮರಾಠಿ ಜನಸಮುದಾಯದ ಜೊತೆ ಆತ್ಮೀಯನಾಗಿದ್ದ. 
ಮೋಡಿ (ಮರಾಠಿ) ಮತ್ತು ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಗಳು ಲೆಕ್ಕಪತ್ರ ಮತ್ತು ಆಡಳಿತ ಭಾಷೆಯ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದಿದ್ದವು. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಆಸ್ಥಾನದ ಲೆಕ್ಕಪತ್ರ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ನಾಡಿನ ಕಾನೂನು ಮತ್ತು ಶಾಂತಿ 
ಪಾಲನೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮರಾಠರ ಕೈಯಲ್ಲಿತ್ತು. ಸೈನ್ಯದಲ್ಲಿ ೩೦ ಸಾವಿರ ಮರಾಠಾ ಸೈನಿಕರಿದ್ದರು. ಅವರ 
ಮೂಲಕ ಗೆರಿಲ್ಲಾ ಮಾದರಿಯ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತಂದ. ನಂತರ ಶಿವಾಜಿ ಈ 
ತಂತ್ರದಲ್ಲೇ ಪರಣತಿ ಸಾಧಿಸಿದ. 

ದಕ್ಷಿಣದ ಮುಸ್ಲಿಂ ದೊರೆಗಳು ಪದೆ ಪದೆ ಯುದ್ಧಸಾರಿದ್ದರಿಂದ ಜುಗುಪ್ಲೆಗೊಂಡ ಇಬ್ರಾಹಿಂ 
ನಂಬಿಗಸ್ಥ ಅಧಿಕಾರಿಗಳನ್ನೇ ಶಿಕ್ಷಿಸುವ ತಪ್ಪ ಮಾಡಿದ. "ಇಂಥ ತಪ್ಪುಗಳ ಮಧ್ಯೆಯೂ ಆತ ತನ್ನ 
ರಾಜ್ಯದ ಅಭ್ಯುದಯ ಸಾಧಿಸಿದ. ಜನಜೀವನದಲ್ಲಿ ನೆಮ್ಮದಿ ಇತ್ತು. ವ್ಯಾಪಾರದಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಯಾಗಿತ್ತು 
ಎಂದು ಇತಿಹಾಸಕಾರ ಬಸಾತಿನ್‌ ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ. 
ರಾಮರಾಯನ "ದತುಪುತ್ರ' 

ಇಬ್ರಾಹಿಂ ನಿಧನದ ನಂತರ ಆತನ ಹಿರಿಯ ಮಗ ಮೊದಲನೇ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ 
(೧೫೫೭-೧೫೮೦) ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಬಂದ. ಸುನ್ನಿ ಸಂಪ್ರದಾಯದಿಂದ ಷಿಯಾ ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕೆ 
ಮರಳಿದ. 

ಅಸದ್‌ ಖಾನ್‌ನ ಮಗ ಕಿಶ್ವರ್‌ ಖಾನನನ್ನು ಸೇನಾಧಿಪತಿಯಾಗಿ ನೇಮಿಸಿ ಶಾಂತಿ 
ಒಪ್ಪಂದಕ್ಕಾಗಿ ವಿಜಯನಗರಕ್ಕೆ ಕಳಿಸಿದ. ರಾಮರಾಯನ ಅಣ್ಣ ಸದಾಶಿವ ವಿಜಯನಗರದ 
ಅರಸನಾಗಿದ್ದ. ರಾಮರಾಯನಿಗೆ ಅಲಿ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರೀತಿ ಇತ್ತು. ರಾಮರಾಯನ ಮಗ ಸತ್ತಾಗ ಅಲಿ 


೫೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಸಂತಾಪ ಸೂಚಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ವಿಜಯನಗರಕ್ಕೆ ಹೋದ. ರಾಮರಾಯನ ಹೆಂಡತಿ ಅಲಿಯನ್ನು 
"ದತ್ತುಪುತ್ರ' ಎಂದೇ ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದಳು. 

ವಿಜಾಪುರದ ಭಾಗಗಳಾದ ಕಲ್ಯಾಣ ಮತ್ತು ಸೋಲಾಪುರಗಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡಬೇಕೆಂದು 
ಅಹ್ಮದ್‌ ನಗರದ ಹುಸೇನ್‌ ನಿಜಾಂ ಶಹಾನಿಗೆ ಒಂದನೇ ಅಲಿ ಹೇಳಿ ಕಳಿಸಿದ. ಆತ ಒಪ್ಪದೇ 
ಇದ್ದಾಗ ವಿಜಯನಗರದ ಸಹಾಯದೊಂದಿಗೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಿ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ. ಹುಸೇನ್‌ 
ನಿಜಾಂ ಶಹಾ, ಮಗಳು ಚಾಂದಬೀಬಿಯನ್ನು ಒಂದನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನಿಗೆ ಕೊಟ್ಟು ಮದುವೆ 
ಮಾಡಿದ. ಸೋಲಾಪುರವನ್ನು ವರದಕ್ಷಿಣೆಯಾಗಿ ನೀಡಿದ. ಅಲಿ, ತನ್ನ ಸಹೋದರಿ ಹದಿಯಾ 
ಸುಲ್ತಾನಳನ್ನು ಹುಸೇನ್‌ ನಿಜಾಂ ಶಹಾನ ಹಿರಿಯ ಮಗ ಮುರ್ತುಜಾಗೆ ಕೊಟ್ಟು ಮದುವೆ 
ಮಾಡಿದ. ಹೀಗೆ ದಖನಿ ಮುಸ್ಲಿಮರ ರಾಜಮನೆತನದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿಯುತ ಸಹಬಾಳ್ವೆಗಾಗಿ ಮದುವೆಗಳು 
ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಇದ್ದವು. 
ಮೊದಲ ರಾಕೆಟ್‌ 

ಅಹ್ಮದ್‌ನಗರ, ಬೀದರ್‌, ಗೋಲ್ಕೊಂಡಾ ಮತ್ತು ವಿಜಾಪುರ ಸುಲ್ತಾನರು ಒಂದಾಗಿದ್ದು 
ವಿಜಯನಗರದ ವಿರುದದ ರಕ್ಕಸಗಿ-ತಂಗಡಗಿ (ತಾಳಿಕೋಟೆ) ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ. ಮಧ್ಯ ಯುಗದ 
ಈ ಭಯಂಕರ ಮತ್ತು ಬೃಹತ್ತಾದ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ವಿಜಯನಗರದವರು ಮೊದಲ ಸಲ ಆಕಾಶಬಾಣ 
(ರಾಕೆಟ್‌) ಬಳಸಿದರೆಂದು ಫರಿಶ್ತಾ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. ವಿಶ್ವದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ರಾಕೆಟ್‌ಗಳನ್ನು ಮೊದಲ 
ಸಲ ಬಳಸಿದ ಕೀರ್ತಿ ವಿಜಯನಗರ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. 

ಜಯನಗರದ ಪತನದ ನಂತರ ಮತ್ತೆ ಈ ಶಾಹೀ ರಾಜ್ಯಗಳು ಪದೇ ಪದೇ ಪರಸ್ಪರ 

ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದವು. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಗಮನಿಸಿದರೆ ಇವೆಲ್ಲ ಹೇಗೆ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಸಾಧಿಸಿದವು ಎಂಬುದು 
ಆಶ್ಚರ್ಯಕರವಾಗಿದೆ. 

ಒಂದನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ ಕೂಡ ಯುಸೂಫ್‌ ಹಾಗೆ ವಿಜಾಪುರವನ್ನು ಸುಂದರ 
ಉದ್ಯಾನಗಳಿಂದ ಸಿಂಗರಿಸಿದ್ದ. ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪ, ಸಾಹಿತ್ಯ, ಚಿತ್ರಕಲೆ ಮುಂತಾದವುಗಳಲ್ಲಿ ಆತನಿಗೆ 
ಕಾಳಜಿ ಇತ್ತು. ವಿಜಾಪುರ ಶೈಲಿಯ ಚಿತ್ರಕಲೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾದದ್ದು ಈತನ ಕಾಲದಲ್ಲೇ. ಚಿನ್ನದ 
ಹೊಳಪಿನ ಈ ಚಿತ್ರಶೈಲಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ದೇವತೆಗಳು ಚಿತ್ರಿತವಾದುದೊಂದು ವಿಶೇಷ. 

ಮೊದಲನೇ ಅಲಿ ಲಲಿತಕಲೆಗಳಿಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯವನ್ನೇ ಸಮಾಜ ಕಲ್ಕಾಣಕ್ಕೂ ಕೊಟ್ಟ. 
ಸಮಾಜ ಕಲ್ಕಾಣ ಆತನ ಆಡಳಿತದ ಜೀವಾಳ. ವಿಜಾಪುರದಲ್ಲಿ ನೀರಿನ ಸಮಸ್ಯೆ ಬಗೆಹರಿಸಲು 
ಆತ ಆಳವಾಗಿ ಯೋಚಿಸಿದ. ಚಾಂದ್‌ ಬಾವಡಿ ಎಂಬ ಬೃಹತ್‌ ಬಾವಿಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸಿದ. ಇದು 
ಸಾಲದ್ದಕ್ಕೆ ನೀರು ಪೂರೈಕೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದ. ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇಡೀ ಭರತಖಂಡದಲ್ಲೇ 
ಈ ಯೋಜನೆ ಅದ್ವಿತೀಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಸೂಫಿಗಳ ಕೇಂದ್ರ 

ವಿಜಾಪುರ ಸೂಫಿ ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳ ಕೇಂದ್ರವಾಗಲು ಒಂದನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ 
ಕಾಳಜಿಯೇ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣ. ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಂತರಿಗೆ ಆಶ್ರಯ ನೀಡಿದ್ದ ಸರ್ವಧರ್ಮಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ಸೌಹಾರ್ದದ ತಿಳಿವಳಿಕೆ ಮೂಡಿಸುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದ್ದ. ಆತ ಉದಾರ ದಾನಿ ಎಂದೇ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದರೆ ಸ್ವಂತಕ್ಕೆ ಸರಳ ಜೀವನ ನಡೆಸಿದ. "ಸರಳ ಬದುಕು ಮತ್ತು ಉನ್ನತ 
ವಿಚಾರ' ಆತನ ಜೀವನ ವಿಧಾನವಾಗಿತ್ತು. ಆತ ತನ್ನ ನೌಕರರಿಗಿಂತ ಸಾದಾ ಬಿಳಿ ಬಟ್ಟೆ ಧರಿಸುತ್ತಿದ್ದ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ರ೯ 


ಸಾದಾ ಆಹಾರ ಸೇವಿಸುತ್ತಿದ್ದ. ನೆಲದ ಮೇಲೆ ಕೂಡುತ್ತಿದ್ದ, ಮಲಗುತ್ತಿದ್ದ! ಆಹಾರಕ್ಕಾಗಿ ಕುರಿ 
ಕೋಳಿ ಕೊಲ್ಲುವುದು ಕ್ರೌರ್ಯ ಎಂದು ಆತ ಭಾವಿಸಿದ್ದಾಗಿ ಅಂದಿನ ಇತಿಹಾಸಕಾರ ಶಿರಾಜಿ 
ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಪರಿಣತನಾಗಿದ್ದ ಆತನಿಗೆ ವಿಪರೀತ ಓದುವ ಹುಚ್ಚಿತ್ತು. ಈತನ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ, 
ಗೆಳೆತನ ಮತ್ತು ಸಹಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಅಕ್ಬರ್‌ ಬಾದಷಹಾ ಹಾತೊರೆದಿದ್ದ. ೧೫೮೦ರಲ್ಲಿಕೆಲ ದುಷ್ಕರ್ಮಿಗಳ 
ಒಳಸಂಚಿನಿಂದ ಅರಮನೆಯೊಳಗೆ ಈ ಮಹಾಪುರುಷನ ಕೊಲೆಯಾಯಿತು. 

ಮೊದಲನೇ ಅಲಿಯ ಸಾವಿನ ನಂತರ ಆತನ ಸಹೋದರನ ಮಗ ಎರಡನೇ ಇಬ್ರಾಹಿಂ 
ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೫೮೦-೧೬೨೬) ಉತ್ತರಾಧಿಕಾರಿಯಾದ. ಆಗ ಇಬ್ರಾಹಿಂಗೆ ಒಂಬತ್ತು ವರ್ಷ 
ವಯಸ್ಸು. ವೀರಮಹಿಳೆ, ಕವಯತ್ರಿ ಹಾಗೂ ಕಲಾವಿದೆ ಚಾಂದಬೀಬಿ ಆಡಳಿತದ ಉಸ್ತುವಾರಿಯನ್ನು 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳತೊಡಗಿದಳು. ಆದರೆ ಪ್ರಧಾನಿ ಕಮೀಲ್‌ ಖಾನ್‌ ಅವಳ ಬಗ್ಗೆ ಅಸಡ್ಡೆ ತೋರಿದ್ದರಿಂದ 
ಆತನ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿಸಿದಳು. 

ಅನೇಕ ಏರುಪೇರುಗಳ ನಂತರ ಅಫಜಲ್‌ ಖಾನ್‌ ಪ್ರಧಾನಿ ಆದ. ಯಶ್ಶೋ ಪಂಡಿತ 
ಮಂತ್ರಿಯಾದ. ೧೫೮೨ರಲ್ಲಿ ಸಮಯ ಸಾಧಿಸಿ ಅಹ್ಮದ್‌ನಗರ, ಗೋಲ್ಕೊಂಡಾ ಮತ್ತು ಬೀದರ್‌ 
ಸುಲ್ತಾನರು ಒಂದಾಗಿ ವಿಜಾಪುರದ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಲು ಬಂದರು. ಒಂದು ವರ್ಷ ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ 
ಮುತ್ತಿಗೆ ಹಾಕಿದರು. ವಿಜಾಪುರದವರು ವೈರಿಗಳನ್ನು ಓಡಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾದರು. 

ಗೋಲ್ಕೊಂಡ ಸುಲ್ತಾನನ ತಂಗಿ ತಾಜ್‌ ಸುಲ್ತಾನಾ ಜೊತೆ ಇಬ್ರಾಹಿಂನ ಮದುವೆ ಆಯಿತು. 
ಇಬ್ರಾಹಿಂ ತನ್ನ ಸಹೋದರಿ ಖತಿಜಾ ಸುಲ್ತಾನಾಳನ್ನು ಅಹ್ಮದ್‌ನಗರದ ಸುಲ್ತಾನ ಹುಸೇನ್‌ಗೆ 
ಕೊಟ್ಟು ಮದುವೆ ಮಾಡಿದ. ಹೀಗೆ ಶಾಂತಿಯ ವಾತಾವರಣ ಮೂಡಿತು. 
ತಾರಕಕ್ಕೇರಿದ ಭಾವೈಕ್ಕ 

ಮೊಘಲರ ದಾಳಿಯನ್ನು ತಡೆಗಟ್ಟುವುದು ಶಾಂತಿಪ್ರಿಯ ಇಬ್ರಾಹಿಂಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಅಕ್ಸರನಿಗೆ ಸಹಾಯ ಹಸ್ತ ಚಾಚಿದ. ತನ್ನ ಮಗಳನ್ನು ಅಕ್ಬರ್‌ನ ಮಗ ದಾನಿಯಲ್‌ಗೆ ಮದುವೆ 
ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟ. 

ಎರಡನೇ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಮರಾಠಿಗೆ ಆಡಳಿತ ಭಾಷೆಯ ಸ್ಥಾನ ನೀಡಿದ. ಪರ್ಸಿಯನ್‌ ಭಾಷೆ 
ರಾಜವಂಶದ ಭಾಷೆಯಾಗಿದ್ದರೂ ಆತ ಸ್ಥಳೀಯ ಭಾಷೆಯಲ್ಲೇ ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದ. ಅಕ್ಸರ್‌ನ 
ದೂತ ಅಸದ್‌ ಬೇಗ್‌ ಬಂದಾಗ್ಕೂ ಆತ ಮರಾಠಿಯಲ್ಲೇ ಮಾತನಾಡಿದ. ರಾಜವಂಶದ ಭಾಷೆಗಿಂತ 
ನಾಡಿನ ಭಾಷೆಯೇ ಆಡಳಿತ ಭಾಷೆಯಾಗಬೇಕು ಎಂಬುದು ಆತನ ದೃಢ ನಿರ್ಧಾರವಾಗಿತ್ತು. 
ಇಡೀ ಕಂದಾಯ ಇಲಾಖೆ ಹಿಂದೂಗಳ ಕೈಯಲ್ಲಿತ್ತು. ಆತ ಹಿಂದೂ ಸಂತರನ್ನು ಗೌರವಿಸುತ್ತಿದ್ದ. 
ಅವರ ಸಲಹೆಗಳನ್ನು ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದ. ಆತನ ಆಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ೩೦೦ ಮಂದಿ ಹಿಂದೂ ಕವಿಗಳು ಮತ್ತು 
ತತ್ವಜ್ಞಾನಿಗಳಿದ್ದರು. ಆತನ ಅರಮನೆ ಪಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಕಟ್ಟಿಸಿದ ನರಸಿಂಹ ದೇವಸ್ಥಾನ ಇಂದಿಗೂ ಇದೆ. 
ನಾಣ್ಯಗಳ ಮೇಲೆ "ನೌರಸ್‌ ಮುಹರ್‌ ಏ ಆದಿಲ್‌ ಷಾಹಿ ಜಗದ್ಗುರು ದಾದ್‌ ಇಲಾಹಿ' ಎಂಬ 
ವಾಕ್ಯ ರಾರಾಜಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಜನ ಅವನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಯಿಂದ ಜಗದ್ಗುರು ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅಕ್ಬರನ ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮಭಾವದ "ದೀನ್‌ ಏ ಇಲಾಹಿ' ತತ್ತಕ್ಕೂ ಇಬ್ರಾಹಿಂನ "ದಾದ್‌ ಏ 
ಇಲಾಹಿ” ತತ್ವಕ್ಕೂ ಸಾಮ್ಯವಿದೆ. 

ಕವಿಯಾಗಿದ್ದ ಆತನ ಸಂಗೀತ ಗ್ರಂಥ "ಕಿತಾಬೇ ನೌರಸ್‌' ದಖನಿ ಉರ್ದುವಿನ ಶ್ರೇಷ್ಠ 


೬೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿದೆ. ಆತನಿಗೆ ನಮಾಜ್‌ನಲ್ಲಿ ಶ್ರದ್ಧೆ ಇದ್ದಂತೆ ಗಣಪತಿ ಮತ್ತು ಸರಸ್ವತಿ ಬಗ್ಗೆ 
ಗೌರವವಿತ್ತು. 

“ತುರಕ್‌ ಹೋ ಯಾ ಬಮ್ಮನ್‌ 

ಭಾಗ್ಯವಾನ್‌ ಮಹೀ ಹ್ಫ 

ಜಿಸ್‌ ಪರ್‌ ಮಾ ಸರಸ್ವತೀಕೀ ಕೃಪಾ ಹೈ” 

"ಮುಸ್ಲಿಮನಿರಲಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಿರಲಿ ಸರಸ್ವತಿಯ ಕೃಪೆ ಇದ್ದವನು ಮಾತ್ರ ಭಾಗ್ಯವಂತ' ಎಂದು 
ಬರೆದಿದ್ದಾನೆ. ಜನರನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವುದು ದೇವರನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ಕೆಲಸ (ದಾದ್‌ ಏ 
ಇಲಾಹಿ) ಎಂದು ಆತ ಭಾವಿಸಿದ್ದ. ಜಗದ್ಗುರು ಇಬ್ರಾಹಿಂ ತನ್ನ ಮತ್ತು ಪ್ರಜೆಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಅಂತರ 
ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. 

ಧರ್ಮ, ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ಸಂಗೀತದಲ್ಲಿ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದಂತೆಯ ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪ 
ಮತ್ತು ಸಂಗೀತಗಳಲ್ಲಿಯೂ ಪ್ರಯೋಗ ಮಾಡಿದ. ಮೊದಲನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ 
ಆರಂಭಿಸಿದಂತಹ ವಿಜಾಪುರ ಶೈಲಿಯ ಚಿತ್ರಕಲೆ ಈತನಿಂದಾಗಿ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆ ಪಡೆಯಿತು. ಆತ 
ಇತಿಹಾಸ ರಚನೆಗಾಗಿ ನಿರ್ಭಿಡೆಯ ಫರಿಶ್ರಾನನ್ನು ನೇಮಿಸಿದ. 

ವಿಜಾಪುರ ನಗರದಲ್ಲಿ ಅಮೃತಶಿಲೆ ಮತ್ತು ನದಿ ಇದ್ದಿದ್ದರೆ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ರೋಜಾದ 
ಶಿಲ್ಪಸೌಂದರ್ಯ ತಾಜ್‌ ಮಹಲ್‌ ಅನ್ನು ಮೀರಿಸುತ್ತಿತ್ತು ಎಂದು ಶಿಲ್ಪಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ಜೇಮ್ಸ್‌ ಫರ್ಗ್ಯೂಸನ್‌ 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಪತ್ನಿ ತಾಜ್‌ ಸುಲ್ತಾನಾಳ ಸಮಾಧಿಗಾಗಿ ಆತ ಇದನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸಿದ. ಆದರೆ ಆತನೇ 
ಮೊದಲು ಸತ್ತ. ಅದು ಇಬ್ರಾಹಿಂ ರೋಜಾ ಆಯಿತು. 
ಮುಂದುವರಿದ ಪರಂಪರೆ 

ಎರಡನೇ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ಮರಣದ ನಂತರ ಮಗ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ 
ಶಹಾ (೧೬೨೬-೧೬೫೬) ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ ರಾಜನಾದ. ತಂದೆಯ ಪರಂಪರೆಯನ್ನೇ 
ಮುಂದುವರಿಸಿದ. ಮುರಾರಿ ಪಂಡಿತ ಆತನ ಸೇನಾಧಿಪತಿಯಾಗಿದ್ದ. ಆತ ಶಹಾಜಹಾನನ 
ದಾಳಿಗಳನ್ನು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ಎದುರಿಸಿದ. 

ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ ವಿಶ್ವಪ್ರಸಿದ್ಧಗೋಳಗುಮ್ಮಟ ಕಟ್ಟಿಸಿದ. ಗೋಳಗುಮ್ಮಟದಲ್ಲಿ 
ಆತನ ಮತ್ತು ಕುಟುಂಬದವರ ಗೋರಿಗಳಿವೆ. ಈತನ ಆಳ್ವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ನೀರು ಸರಬರಾಜು ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಉನ್ನತಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿತು. ಬೇಗಂ ತಾಲಾಬ್‌ (ಕೆರೆ) ನಿಂದ ನಗರಕ್ಕೆ ನೀರು ಪೂರೈಕೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾಡಿದ. 

ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾನ ನಂತರ ಆತನ ಮಗ ಎರಡನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ 
(೧೬೫೬-೧೬೭.೨) ರಾಜನಾದ. ಈತ ಔರಂಗಜೇಬನ ದಾಳಿಯನ್ನು ಎದುರಿಸಬೇಕಾಯಿತು. 
ಅಫಜಲ್‌ ಖಾನ್‌ ಆತನ ಸೇನಾಧಿಪತಿಯಾಗಿದ್ದ. ಅಫಜಲ್‌ ಖಾನನನ್ನು ಕೊಲೆ ಮಾಡಿದ ನಂತರ 
ಶಿವಾಜಿ ಮೊಘಲರನ್ನು ಎದುರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಎರಡನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ ಮತ್ತು ಗೋಲ್ಕೊಂಡಾ 
ಅರಸರ ಜೊತೆ ಶಾಂತಿ ಒಪ್ಪಂದ ಮಾಡಿಕೊಂಡ. ಆದರೆ ಮುಂದೆ ಶಿವಾಜಿಯ ಸಾವಿನಿಂದಾಗಿ 
ಅದು ಕಾರ್ಯಗತವಾಗಲಿಲ್ಲ. ಎರಡನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ ೩೫ನೇ ವರ್ಷಕ್ಕೇ ಸತ್ತದ್ದರಿಂದ 
ರಾಜ್ಯದ ಮೇಲೆ ಭಾರಿ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿತು. (ಬಾರಾ ಕಮಾನ್‌ ಆತನ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಳ). 
ಆತನ ಮಗ ಸಿಕಂದರ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೬೭೨-೧೬೮೬) ಸಿಂಹಾಸನ ಏರಿದಾಗ ಐದು 
ವರ್ಷದ ಬಾಲಕ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೬೧ 


ಸ್ವತಃ ಔರಂಗಜೇಬ್‌ ಸೈನ್ಯದೊಂದಿಗೆ ಬಂದು ವಿಜಾಪುರದ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಿದ. 
ವಿಜಾಪುರ ಮೊಘಲ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಭಾಗವಾಗಿ ಗತವೈಭವದ ನೆನಪಿನೊಂದಿಗೆ ಉಳಿಯಿತು. 
ಇಮಾರತುಗಳ ದುರ್ಗತಿ 

ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿಗಳು ವಿಜಾಪುರ ನಗರವನ್ನು ಜಗತ್ತಿನ ಸುಂದರ ನಗರಗಳ ಸಾಲಿಗೆ ತಂದು 
ನಿಲ್ಲಿಸಿದರು. ವಿಶಾಲವಾದ ಬೀದಿಗಳು, ಕಂಗೊಳಿಸುವ ಉದ್ಯಾನವನಗಳು, ಮಂತ್ರಮುಗ್ಬ ಮಾಡುವ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ಕಟ್ಟಡಗಳು, ಪುಟಿಯುವ ಕಾರಂಜಿಗಳೊಂದಿಗೆ ರಂಜಿಸುವ ಕಲ್ಯಾಣಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಕೋಟೆ ಕೊತ್ತಲಗಳು ನೋಡುಗರ ಹೃದಯ ಸೂರೆಗೊಂಡಿದ್ದವು. 

ಇನ್ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಸತತ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಈ ಎಲ್ಲವುಗಳ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ಜನ ಮತ್ತು ಪುರಾತತ್ವ ಇಲಾಖೆಯ ಉದಾಸೀನತೆಯಿಂದ ಜಗತ್ತಸಿದ್ದ ಕಟ್ಟಡಗಳಿಂದು ವಿನಾಶದ 
ಅಂಚಿಗೆ ಬಂದು ನಿಂತಿವೆ. ಗೋಳಗುಮ್ಮಟವೇ, ಎಲೆ ಅಡಿಕೆ ತಂಬಾಕು ತಿಂದು ಉಗುಳುವ 
ಸ್ಥಾನವಾಗಿದೆ ಎಂದ ಮೇಲೆ ಉಳಿದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಕಟ್ಟಡಗಳ ಗತಿ ಏನಾಗಿರಬಹುದು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಊಹಿಸಲಸಾಧ್ಯ. ಅನೇಕ ಕಟ್ಟಡಗಳ ಅಕ್ಕಪಕ್ಕದ ಜಾಗಗಳು ಮಲಮೂತ್ರಗಳ ತಾಣಗಳಾಗಿವೆ. 
ಇಬ್ರಾಹಿಂ ರೋಜಾದ ಮಿನಾರುಗಳ ಮೇಲೂ ಗಿಡಗಂಟೆಗಳು ಕಾಣಿಸುತ್ತಿವೆ. ಹೀಗೇ ಬಿಟ್ಟರೆ 
ಕಲ್ಲುಗಳು ಉರುಳುವ ದಿನ ದೂರಿಲ್ಲ. 

ವಿವಿಧ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾಗಳು ಕಟ್ಟಿಸಿದ ಕೆಲ ಇಮಾರತುಗಳ ವಿವರ : ಯುಸೂಫ್‌ ಆದಿಲ್‌ 
ಶಹಾ (೧೪೮೯-೧೫೧೦) ಅರಕಿಲ್ಲಾ ಕಟ್ಟಿಸಿದ. 

ಇಸ್ಮಾಯಿಲ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೫೧೦-೧೫೩೪) ಚಂಪಾ ಮಹಲ್‌ ನಿರ್ಮಿಸಿದ. 

ಮೊದಲನೇ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೫೩೫-೧೫೫೭) ಗಾಲಿಬ್‌ ಮಸೀದಿ, ಸೋಲಾ 
ಧಾಮ ಮಹಲ್‌, ಇಬ್ರಾಹಿಂಪುರದ ಮಸೀದಿ ಕಟ್ಟಿಸಿದ. ಅರಕಿಲ್ಲೆಯನ್ನು ನವೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದ. 

ಮೊದಲನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೫೫೭-೧೫೮೦) ಜುಮ್ಮಾ ಮಸೀದಿ, ಚಾಂದ್‌ 
ಬಾವಡಿ, ಗಗನ ಮಹಲ್‌ ಮತ್ತು ಅಲಿ ಗುಂಬಜ್‌ ಕಟ್ಟಿಸಿದ. ವಿಜಾಪುರ ಸುತ್ತಲಿನ ಬೃಹತ್‌ 
ಕೋಟೆಗೋಡೆ ಕಟ್ಟಿಸಿದ. ಇದಕ್ಕೆ ಆರು ಅಗಸೆ ಬಾಗಿಲುಗಳು ಮತ್ತು ೯೬ ಬುರುಜುಗಳಿವೆ. 

ಎರಡನೇ ಇಬ್ರಾಹಿಂ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೫೮೦-೧೬೨೬) ಸಾತ್‌ ಮಂಜಿಲ್‌ ಅರಮನೆ, 
ಆನಂದ ಮಹಲ್‌, ಇಬ್ರಾಹಿಂ ರೋಜಾ, ನೌರಸ್‌ಪುರದ ಸಂಗೀತ ಮಹಲ್‌, ಮಲಿಕಾ ಜಹಾನ್‌ 
ಮಸ್ಟೀದ್‌, ತಾಜ್‌ ಬಾವಡಿ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸಿದ. 

ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೬೨೬-೧೬೫೬) ಗೋಳಗುಮ್ಮಟ ಮತ್ತು ಆಸಾರ್‌ 
ಮಹಲ್‌ ನಿರ್ಮಿಸಿದ. 

ಎರಡನೇ ಅಲಿ ಆದಿಲ್‌ ಶಹಾ (೧೬೫೬-೧೬೭೨) ಬಾರಾ ಕಮಾನ್‌ ಎಂಬ ತನ್ನ 
ಸಮಾಧಿ ಕಟ್ಟಡ ನಿರ್ಮಿಸಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ. ಆದರೆ ಆತನ ಅಕಾಲ ಮೃತ್ಯುವಿನಿಂದಾಗಿ ಆ 
ಬೃಹತ್‌ ಕಟ್ಟಡ ಅಪೂರ್ಣವಾದರೂ ಮನಮೋಹಕವಾಗಿದೆ. 

ವಿಜಾಪುರದ ಆದಿಲ್‌ ಶಾಹಿಗಳ ಭಾವೈಕ್ಯ ಸಾಧನೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿಗಳು 
ನವಭಾರತಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕವಾಗಬಲ್ಲವೆ? 

ಘೀ 


ಸುಧಾ ೨೨.೩.೧೯೯೮ 


ಕಾರವಾರಕ್ಕೆ ಬಂದ ಬಗದಾದ್‌ ಸಂತ 


ಬೇರೆ ಕಡೆಗಳಂತೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಯಜಮಾನ ಮತ್ತು ಜನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು 
ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದಿವೆ. ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಗಮನಿಸಿದರೆ ಈ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದಂತೆ ನಡೆದಿರುವ ಮೌನ ಸಂಘರ್ಷದ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಸಂತರು, ಶರಣರು, ದಾಸರು ಮತ್ತು ಸೂಫಿ ಸಂತರು ಜನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆಧಾರ 
ಸಂಭಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. “ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು' ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಇವರಿಗೆ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆ ಇದೆ. 
ದೇಶ, ಭಾಷೆ, ಜಾತಿ, ಧರ್ಮ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದದಲ್ಲಿ ಇವರಿಗೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಲ್ಲ. ಇವರು 
ಬಡತನವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಡವರ ಬಂಧುಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಇವರು ಜನರಲ್ಲಿ 
ಭೇದಭಾವ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ಜನರು ಇವರಲ್ಲಿ ಭೇದಭಾವ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ಇವರು ವಿನಯ ಮತ್ತು 
ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದರು. ಜನರಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅಂಥದೇ ಭಾವ ಮೂಡುವಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಂಡರು. 

ಬಗದಾದ್‌ನ ಇಂಥ ಒಬ್ಬ ಸೂಫಿ ಸಂತ ಹಜರತ್‌ ಪೀರ್‌ ಸಯ್ಯದ್‌ ಶಾ ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ 
ಉರ್ಫ್‌ ಶಾ ಕರಾಮತ್‌ ಉದ್ದೀನ್‌ ವಲಿ ಅಲ್ಲಾ ರಹಮತ್‌ ಉಲ್ಲಾ ಅವರು ಇಂದಿಗೆ” ೩೬೦ 
ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ವಿಜಾಪುರದಿಂದ ಕಾರವಾರದ ಚಿತ್ತಾಕುಲಾಗೆ ಬಂದು ಅಲ್ಲಿನ ಸದಾಶಿವಗಡದಲ್ಲಿ 
ಉಳಿದರು. ಇಂದಿಗೂ ಅವರ ಸಮಾಧಿ ದರ್ಶನಕ್ಕೆ ದೇಶದ ವಿವಿಧ ಕಡೆಗಳಿಂದ ಭಕ್ತರು ಬರುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರ ಸಮಾಧಿಸ್ಥಳ “ಸದಾಶಿವಗಡ ದರ್ಗಾ' ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. 

ಶಾ ಶಮ್ಸದ್ದೀನ್‌ ದರ್ಗಾ ಎಂದು ಅವರ ಹೆಸರಿಂದಲೂ ಅಥವಾ ಅವರ ಪವಾಡ 
(ಕರಾಮತ್‌) ಗಳಿಂದಾಗಿ ಶಾ ಕರಾಮತ್‌ ಉದ್ದೀನ್‌ ದರ್ಗಾ ಎಂದೂ ಕರೆಯುವರು. 

ಸುಂದರ ಕಾಳಿನದಿ ಸಮುದ್ರ ಸೇರುವಲ್ಲಿ ಬಲದಂಡೆಯ ಮೇಲೆ ಸದಾಶಿವಗಡದಿಂದ ಕೂಡಿದ 


* ಈ ಲೇಖನವನು ೧೯೯೩ರಲಿ ಪಜಾವಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಪಕಟಿಸಲಾಗಿದೆ. 


4 ೧೨ ಖಲ ೧೨ ಖಲ 


ಚಿತಾಕುಲಾ ಇದೆ. ಎಡದಂಡೆ ಮೇಲೆ ಕಾರವಾರ ನಗರವಿದೆ. ಈ ಪ್ರದೇಶ ಚಿತ್ತಾಕುಲ - ಕಾರವಾರ 
ಎಂದೇ ಇತಿಹಾಸ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಚಿತ್ತಾಕುಲಾ ಎಂದರೆ ಚಿತ್ತಾಕರ್ಷಣೆ. ಕಡೇವಾಡ ಪದ ಬ್ರಿಟಿಷರ 
ಬಾಯಲ್ಲಿ ಕಾರವಾರ ಆಗಿದೆ. 

ಚಿತ್ತಾಕರ್ಷಕವಾದ ಈ ಕಡೆ ಹಳ್ಳಿ, ಸುಂದರ ಕಾಳಿ, ಸಹ್ಯಾದ್ರಿ ಶ್ರೇಣಿ ಮತ್ತು ವಿಶಾಲ 
ಸಮುದ್ರ ಈ ಸೂಫಿ ಸಂತನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೂರೆಗೊಂಡವು. ವಿಜಾಪುರದ ದೊರೆ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ 
ಆದಿಲ್‌ ಶಾ ವಾಪಸ್‌ ಬರಲು ಮನವಿ ಮಾಡಿ ರಾಜದೂತರನ್ನು ಕಳಿಸಿದ. ಆದರೆ ಸಂತ 
ಶಮ್ಸದ್ದೀನ್‌ ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ ವಾಪಸ್‌ ಹೋಗಲು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. ರಾಜದೂತರು ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ 
ಹೊರಟು ನಿಂತರು. ಆದರೆ ಅವರು ಜೊತೆಯಲ್ಲಿ ತಂದಿದ್ದ ಆನೆ ಈ ಸೂಫಿ ಸಂತನನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಕದಲಲಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಸಂತನ ಬಳಿಯೇ ಉಳಿಯಿತು ಎಂಬ ಐತಿಹ್ಯವಿದೆ. ದರ್ಗಾದ 
ಮುಂದಿರುವ ದೊಡ್ಡ ಕಲ್ಲೊಂದನ್ನು ದಿಟ್ಟಿಸಿ ನೋಡಿದಾಗ ಆನೆಯ ಹಾಗೆ ಕಾಣುವುದು. ಭಕ್ತರು 
ಈ ಕಲ್ಲನ್ನು ಆ ಆನೆಯ ಸಂಕೇತವೆಂದೇ ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಂಥ ಐತಿಹ್ಯಗಳಲ್ಲದೆ ಅನೇಕ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಘಟನೆಗಳು ಕೂಡ ಸಂತ ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ 
ಅಂತಃಕರಣದ ಸಾಕಾರ ರೂಪವಾಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದನ್ನು ದೃಢಪಡಿಸುತ್ತವೆ. 

ಹಿನ್ನೆಲೆ : ಕ್ರಿ. ಶ. ೧೬೩೦-೩೨ರ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ವಿಜಾಪುರದಲ್ಲಿ ಭೀಕರ ಬರಗಾಲ 

ಬಿದ್ದಿತ್ತು. ಹಸಿವಿನಿಂದಾಗಿ ಸಹಸ್ರಾರು ದನ ಮತ್ತು ಜನ ಸತ್ತರು. ೧೮ ಸಾವಿರದಷ್ಟು ಕುಟುಂಬಗಳು 
ಮನೆ-ಮಠ ಬಿಟ್ಟು ಗುಳೆ ಹೋದವು. ದೊರೆ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಾ ಚಿಂತಾಕ್ರಾಂತನಾದ. 
ಆತನ ಸೈನ್ಯ ಕೂಡ ಶಕ್ತಿಗುಂದತೊಡಗಿತು. ಎಲ್ಲ ಪ್ರಾರ್ಥನೆ ಮತ್ತು ಪವಾಡ ಪುರುಷರ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು 
ನಿಷ್ಠಲಗೊಂಡವು. 

ಒಂದು ಶುಕ್ರವಾರ ವಿಜಾಪುರದ ಪ್ರಧಾನಿ ಪ್ರಾರ್ಥನೆಗಾಗಿ ಜುಮ್ಮಾ ಮಸೀದಿಗೆ ಹೋದಾಗ 
ಪವಾಡ ಪುರುಷ ಶಾ ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ ಅವರನ್ನು ಕಂಡ. ೧೪೦ ಮಂದಿ ಫಕೀರರ ಪರಿವಾರದೊಂದಿಗೆ 
ಅವರು ಬಗದಾದ್‌ನಿಂದ ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ ಬಂದು ಮೂರು ದಿನಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಅವರೆಲ್ಲ ಜುಮ್ಮಾ 
ಮಸೀದಿ ಬಳಿ ಬಿಡಾರ ಹೂಡಿದ್ದರು. "ಸತ್ಯದ ಸುತನಿಗೆ ಬರ ಬಂದಿದ್ದರಿಂದ ಪರೀಕ್ಷೆಗಾಗಿ 
ಅಂಟುರೋಗ ಈ ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದೆ' ಎಂದು ಶಮ್ಸದ್ದೀನ್‌ ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಪ್ರಧಾನಿ ದೊರೆಗೆ 
ತಿಳಿಸಿದ. 

ಮೂರು ವರ್ಷಗಳ ಭೀಕರ ಬರಗಾಲದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಅನೇಕ ಸಂತರ ಮೊರೆ 
ಹೊಕ್ಕು ನಿರಾಶನಾಗಿದ್ದ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಾಗೆ ಈ ಸಂತನ ಬಗ್ಗೆ ಕುತೂಹಲ ಕೆರಳಲಿಲ್ಲ. 
ನಂಬಿಕೆ ಕಳಕೊಂಡ ರಾಜನಿಗೆ ಆ ರಾತ್ರಿ ಕನಸು ಬಿತ್ತು. ಪ್ರವಾದಿ ಬಂದು ಆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪುರುಷ 
ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳಿದಂತಾಯಿತು. ದಿಕ್ಕೆಟ್ಟ ಜನರನ್ನು ಈ ಸಂತ ಸಂತೈಸಿ ಸಮಸ್ಯೆ ಬಗೆ 
ಹರಿಸುತ್ತಾನೆ ಎಂಬ ಭರವಸೆ ಹೊಂದಿದ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಾ ಮರುದಿನ ಬೆಳಗಾಗುವುದೇ 
ತಡ ಸಂತ ಶಮ್ಸದ್ದೀನ್‌ ಉಳಿದುಕೊಂಡಲ್ಲಿಗೆ ಬಂದ. ಆದರೆ ಆ ಸಂತ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಮಗ್ನನಾಗಿದ್ದ. 
ನಂತರ ವಿನಮ್ರವಾಗಿ ನಿಂತಿದ್ದ ದೂರೆಯನ್ನು ನೋಡಿದ. ಪ್ರವಾದಿಯ ಸಲಹೆ ಮೇರೆಗೆ ತಾವು 
ಬಂದಿದ್ದೀರಿ ಎಂದು ಸಂತ ಹೇಳಿದ. ಮೊದಲು ಈ ಸಂತನ ಬಗ್ಗೆ ಅಪನಂಬಿಕೆ ಮೂಡಿದ್ದಕ್ಕೆ 
ದೊರೆ ಪಶ್ಚಾತ್ತಾಪ ಪಟ್ಟ. 


ಸಂತನ ಹೇಳಿಕೆ ಪ್ರಕಾರ ದೊರೆ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಾ ತನ್ನ ಪರಿವಾರದ ಜೊತೆ 
ಕೋಟೆ ಕಡೆಗೆ ಸವಾರಿ ಹೊರಟ. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಭಾರಿ ಮಳೆ ಬಂದು ಜನ ಹಷೋದ್ಧಾರ 
ತೆಗೆದರು. ಮರುದಿನ ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ರಾಜ ಮತ್ತೆ ಆ ಸಂತನನ್ನು ಭೇಟಿಯಾದ. ಸೇವೆಗಾಗಿ ಯಾಚಿಸಿದ. 
ಸಂತನ ಅಭಿಲಾಷೆಯ ಪ್ರಕಾರ ಚಿತ್ತಾಕುಲದ ಸದಾಶಿವಗಡ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ 
ಶಾ ಬೀಡು ನಿರ್ಮಿಸಿದ. ಸಂತ ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ ತಮ್ಮ ಶಿಷ್ಕ ಸಂಕುಲದೊಂದಿಗೆ ಕೊನೆಯವರೆಗೆ 
ಚಿತಾಕುಲದಲ್ಲೇ ಉಳಿದರು. 

ಶಾ ಶಮ್ಸದ್ದೀನ್‌ ಬಗದಾದ್‌ನಲ್ಲಿ ಗೌಸ್‌ ಆಜಂ ಅಬ್ದುಲ್‌ ಖಾದಿರ್‌ ಜಿಲಾನಿ ಅವರ 
೧೧ನೇ ಮಗನಾಗಿ ಜನಿಸಿದರು. ಪ್ರವಾದಿ ಅವರು ಕನಸಿನಲ್ಲಿ ಬಂದು ಹೇಳಿದ ಕಾರಣ ಬರಗಾಲ 
ನಿವಾರಣೆಗಾಗಿ ಬಗದಾದ್‌ನಿಂದ ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ ಬಂದರು. ಚಿತ್ತಾಕುಲಾದಲ್ಲಿ ತಳವೂರಿದ ನಂತರ 
ಸಂತಾನವಿಲ್ಲದ ಆದಿಲ್‌ ಶಾ ಈ ಸಂತನ ಕೃಪಾಶೀರ್ವಾದ ಬೇಡಿದ. "ಇಬ್ಬರು ಗಂಡು 
ಮಕ್ಕಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬಾತನಿಗೆ ನನ್ನ ಬಳಿ ಬಿಡಿ' ಎಂದು ಸಂತ ಹೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ 
ಶಾ ಸಂತಸದಿಂದ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡ. 

ಈ ಸಂತ ಬಹುಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿದ್ದ ಅನುಯಾಯಿಗಳ ಜೊತೆ ೧೬೩೩ರಲ್ಲಿ ವಿಜಾಪುರದಿಂದ 
ಚಿತ್ತಾಕುಲಾಗೆ ಬರುವಾಗ ದಾರಿ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಸುಪಾದಲ್ಲಿ ಉಳಿದುಕೊಂಡ. ಆ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ 
ಮುಸ್ಲಿಂ ಅನುಯಾಯಿಯೊಬ್ಬ ಲಿಂಗಾಯತರು ದೇವರಿಗೆ ಬಿಟ್ಟ ಗೂಳಿಯನ್ನು ಹೊಡೆದು ಸಾಯಿಸಿದ. 
ಲಿಂಗಾಯತರು ಕುಪಿತಗೊಂಡರು. ಸಂತ ಶಮ್ಬುದ್ದೀನ್‌ ತನ್ನ ದಿವ್ಯಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಮತ್ತೆ ಆ ಗೂಳಿಯನ್ನು 
ಜೀವಂತಗೊಳಿಸಿದ. ಈ ಪವಾಡ ಕಂಡು ಆಕರ್ಷಿತನಾದ ಲಿಂಗಾಯತ ಸಾಧು ಜಟಿಂಗಬಾಬಾ, 
ಸಂತ ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ ಅವರ ಶಿಷ್ಯನಾಗಿ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಚಿತ್ತಾಕುಲದಲ್ಲಿ ಉಳಿದ. 

ಸಂತ ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ ಶಾ ಚಿತ್ತಾಕುಲಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ ಅವರ ಜೊತೆ ೩೬೦ ಮಂದಿ ಶಿಷ್ಕರಿದ್ದರು. 
ನಂತರ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಆದಿಲ್‌ ಶಾಗೆ ಇಬ್ಬರು ಗಂಡು ಮಕ್ಕಳಾದರು. ಹಿರಿಯ ಮಗ ತಾಜುದ್ದೀನ್‌ 
ಚಿತ್ತಾಕುಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಸಂತನ ಜೊತೆ ಉಳಿದ. ಸಂತ ಶಮ್ಸದ್ದೀನ್‌ ಬಳಿ ಪಂಚಲೋಹದಿಂದ 
ತಯಾರಿಸಿದ ಪುಟ್ಟ ದೋಣಿ ಇತ್ತು. ಕಪ್ಪ ಕಲ್ಲಿನ ಬಡಿಗೆ ಇತ್ತು. ಆತ ಚಿತ್ತಾಕುಲಾ ಬೆಟ್ಟದ ಬಳಿ 
ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಬಾವಿ ಎಂದೂ ಒಣಗಿಲ್ಲ. ೧೮೭೭ರಲ್ಲಿ ಚಿತ್ತಾಕುಲಾದಲ್ಲಿ ನೀರಿನ ಹಾಹಾಕಾರ 
ಉಂಟಾಯಿತು. ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಈ ಬಾವಿ ಒಣಗಲಿಲ್ಲಎಂದು ದಾಖಲೆಗಳು ತಿಳಿಸುತ್ತವೆ. 

ಸಂತನ ಪುಟ್ಟ ದೋಣಿಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ಪ್ರಯಾಣ ಮಾಡಿದರು. ಅದು ಎಂದೂ ಅಪಘಾತಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾಗಲಿಲ್ಲ. ಚಿತ್ತಾಕುಲಾ ಬಳಿ ಸಂತನ ದೋಣಿ ಹರಿದಾಡಿದ ಆ ಕಾಳಿನದಿ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಇಂದಿನವರೆಗೆ ಒಂದು ದೋಣಿ ಕೂಡ ಮುಳುಗಿದ ದಾಖಲೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 

ಆ ದೋಣಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಕುತೂಹಲಗೊಂಡ ಪೋರ್ತುಗೀಜ ರಾಜ ಅದನ್ನು ಒತ್ತಾಯದಿಂದ 
ಗೋವಾಗೆ ತರಿಸಿಕೊಂಡ. ಆದರೆ ತನ್ನ ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಅನಿಷ್ಟ ಘಟನೆಗಳು ಸಂಭವಿಸತೊಡಗಿದ 
ಕಾರಣ ಗಾಬರಿಗೊಂಡು ವಾಪಸ್‌ ಕಳಿಸಿದ. 

ಸಂತನ ನಿಧನದ ನಂತರ ಪೋರ್ತುಗೀಜ ಜನರಲ್‌ ಒಬ್ಬ ಬಂದು ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ 
ತಗ್ಗು ತೋಡಿಸಿ ನಿಧಿಗಾಗಿ ಹುಡುಕಾಡಿದ. ಏನೂ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ನಂತರ ರಕ್ತಕಾರಿ ಸತ್ತ. 


ಅಬ್ಬಿನಿಯಾದ ದೊರೆ ತನ್ನ ಬೃಹತ್‌ ಹಡಗಿನಲ್ಲಿ ಅರಬೀ ಸಮುದ್ರದ ಮೂಲಕ ಹೋಗುವಾಗ 
ಬಿರುಗಾಳಿ ಬೀಸಿದ ಕಾರಣ ಸಮುದ್ರದಿಂದ ಕಾಳಿನದಿ ಸಮುದ್ರ ಸೇರುವ ಸ್ಥಳಕ್ಕೆ ಬಂದ. ಬಿರುಗಾಳಿ 
ನಂತರ ಇಳಿತ ಉಂಟಾದಾಗ ಬೃಹತ್‌ ಹಡಗು ಕಾಳಿನದಿ ಸಮುದ್ರ ಸೇರುವ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲೇ ಸಿಕ್ಕಿ 
ಹಾಕಿಕೊಂಡಿತು. ಆಗ ನದಿ ಪಕ್ಕದಲ್ಲೇ ಇರುವ ಶಮ್ಸುದ್ದೀನ್‌ ದರ್ಗಾಗೆ ಬೇಡಿಕೊಂಡ. ಭಾರಿ 
ಮಳೆ ಕಾರಣ ನದಿಗೆ ಮಹಾಪೂರ ಬಂದಿತು. ಹಡಗು ಸಮುದ್ರ ಸೇರಿತು. 

ನಂತರ ೧೬೬೫ರಲ್ಲಿ ಚಿತ್ತಾಕುಲಕ್ಕೆ ಮರಳಿ ಬಂದ ಅಬ್ಬಿನಿಯಾ ದೊರೆ ಸುಂದರ 
ಗುಮ್ಮಟದಿಂದ ಕೂಡಿದ ದರ್ಗಾ ನಿರ್ಮಿಸಿದ. 

ಈ ದರ್ಗಾದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ ವರ್ಷ ಉರುಸ್‌ (ಪುಣ್ಯತಿಥಿ) ನಡೆಯುತ್ತದೆ. ಇದೊಂದು ಜಾತ್ಕತೀತ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ಥಳವಾಗಿದೆ. ವಿವಿಧ ಜಾತಿ ಜನಾಂಗಗಳ ಭಕ್ತರು ಒಂದಾಗಿ ಈ ಉರುಸ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಪಾಲ್ಗೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 

ಪವಾಡ ಪುರುಷ ಸೂಫಿ ಸಂತ ಶಾ ಶಮ್ಸದ್ದೀನ್‌ ಅವರ ಗೋರಿಯ ಗುಮ್ಮಟದ ಶಿಖರದಲ್ಲಿ 
ರಾತ್ರಿ ದೀಪವೊಂದು ಬೆಳಗುವುದು. ಸಂತನ ಆತ್ಮದ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಆ ಬೆಳಕು ತಮ್ಮನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು 
ಎಂದು ದೋಣಿಯಲ್ಲಿನ ಮೀನುಗಾರರು ಮತ್ತು ಪ್ರಯಾಣಿಕರು ನಂಬಿ ಮುಂದೆ ಸಾಗುವರು. 

ಇಂಥ ನಂಬಿಕೆ, ಪವಾಡ ಮತ್ತು ಇತಿಹಾಸದ ಸುಂದರ ಸಮ್ಮಿಶ್ರಣದಿಂದಾಗಿ ಈ ಸೂಫಿ 
ಸಂತನ ಬದುಕಿನ ಪುಟಗಳು ರಂಜಕತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿವೆ. ಈತನ ಪವಾಡಗಳ ಬೇರುಗಳು 
ಅಂತಃಕರಣದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಗೊಂಡಿವೆ. ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಸುಂದರ ಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಮಾಯವಾಗುತ್ತವೆ. 
ಪ್ರೀತಿ ತುಂಬಿದ ಬದುಕಿನ ಆಶೆಯೊಂದೇ ಸ್ಥಾಯಿಯಾಗಿ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. Re 


ಹಿಂಸೆ ಗೊಂದಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ನರಳಿದ ಇರಾನ್‌ 


bse, 

ಈ ಹೊವು ಗೊತ್ತು ನನಗೆ. 

ಅವನ ಕೈಗಳಿದ್ದವು 

ಬಂದೂಕಿನ ಮೇಲೆರಡು ಪಾರಿವಾಳಗಳಿದ್ದಂತೆ”' 

ಯಾವುದೇ ವಿಚಾರಣೆ ಇಲ್ಲದೆ ಖೊಮೇನಿ ಸರ್ಕಾರದಿಂದ ೧೯೮೧ನೇ ಜೂನ್‌ ೨೧ರಂದು 
ಕೊಲೆಗೀಡಾದ ಇರಾನಿನ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಕವಿ ಸಯೀದ್‌ ಸುಲ್ತಾನಪುರ ಅವರ ಕವನವೊಂದರ ಈ 
ನಾಲ್ಕು ಸಾಲುಗಳು ಇರಾನಿನ ಇಡೀ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಗೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಂತಿವೆ. 

ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಪ್ರಿಯ ಜನ ತಮ್ಮ ಹೂ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಂಡೇ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಬಂದೂಕು ಹಿಡಿಯುತ್ತಾರೆ. ಕೊಲೆಗಡುಕರನ್ನು ಎದುರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟ ಅವರಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ ದೇಶವೊಂದು ಸೌಮ್ಯ 
ದೇಶದ ಮೇಲೆ ಯುದ್ದ ಹೂಡಿದಾಗ ಆ ದೇಶ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕವಾದ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದು 
ನ್ಯಾಯಯುತ ಎನ್ನಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ದೇಶದೊಳಗೇ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವ 
ಜನ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಮುಂದಾಳುಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪ್ರಿಯರ ಮೆಚ್ಚುಗೆ 
ಗಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಈ ಶತಮಾನದ ಪ್ರಾರಂಭದಿಂದಲೂ ಇರಾನ್‌ ಜನತೆ ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವದ ವಿರುದ್ಧ 
ಪ್ರಜಾಸತ್ತಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದೆ. ರೇಜಾ ಖಾನ್‌ ಮತ್ತು ಅವರ ಮಗ ಶಾ 
ವಿರುದ್ದಹೋರಾಡಿ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ ಇರಾನ್‌ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ತವಾದಿಗಳು ಇಂದು ಖೊಮೇನಿಯ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಮುಖವಾಡದ ಸುಲಿಗೆಕೋರ ರಾಜಕೀಯ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

೧೯೭೯ರ ಫೆಬ್ರುವರಿಯಲ್ಲಿ ಶಾ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಉರುಳಿಸಿ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ಒಂದರಂದು 


ಇರಾನಿನಲ್ಲಿ ಷಿಯಾ ಪಂಗಡದ ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಗಣರಾಜ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲಾಯಿತು. "ರಾಜಪ್ರಭುತ್ವದ 


ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಿಂದ ಹೊರಬಂದೆವು” ಎಂದು ಜನ ಭಾವಿಸುವುದರೊಳಗಾಗಿ ಖೊಮೇನಿಯ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಪ್ರಭುತ್ವ ಇಡೀ ದೇಶವನ್ನು ಮಧ್ಯಯುಗದ ಕಡೆಗೆ ಎಳೆಯಲಾರಂಭಿಸಿತು. ಅದನ್ನು ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ 
ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಆಂದೋಲನವೆಂದು ಬಣ್ಣಿಸಲಾಯಿತು. ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೧೯೭೯ರಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ 
ಗಣರಾಜ್ಯದ ಹೊಸ ಸಂವಿಧಾನ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬಂದು ಧರ್ಮಗುರುಗಳ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಸರ್ವೋಚ್ಚ 
ಮನ್ನಣೆ ನೀಡಲಾಯಿತು. ಖೊಮೇನಿ, "ವೆಲಾಯತ್‌-ಏ-ಫಫಿ' ಆದರು. ಅತ್ಯುನ್ನತ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ನಾಯಕನಿಗೆ "ವೆಲಾಯತ್‌-ಏ-ಫಫಿ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಇಡೀ ರಾಜ್ಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಚಟುವಟಿಕೆಗಳು ಆತನ ಆದೇಶದಂತೆ ನಡೆಯುತ್ತವೆ. ಈ ಪ್ರಕಾರವಾಗಿ ಖೊಮೇನಿ ಇರಾನಿನಲ್ಲಿ 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಯಾಗಿ ಜನರ ಜೀವ ತಿನ್ನುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದಂತೆ ಇಡೀ ಆಡಳಿತವನ್ನು ಮಾರ್ಪಡಿಸುವ ಅಧಿಕಾರ ಅವರಿಗಿದೆ. 
ಹನ್ನೆರಡು ಸದಸ್ಯರಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಂವಿಧಾನದ ಕೌನ್ಸಿಲ್‌ ಆಫ್‌ ಗಾರ್ಡಿಯನ್ಸ್‌ ಅವರಿಗೆ ಆಡಳಿತದಲ್ಲಿ 
ಸಹಾಯಕವಾಗಿದೆ. ಯಾವುದು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಪರವಾದುದು; ಯಾವುದು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮ 
ಬಾಹಿರವಾದುದು ಎಂಬುದನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವ ಹಕ್ಕು ಅವರಿಗಿದೆ. ಇರಾನಿನ ಅಧ್ಯಕ್ಷರು, ಪ್ರಧಾನಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಕ್ಯಾಬಿನೆಟ್‌ ಸಚಿವರು ಮೊದಲಾದವರೆಲ್ಲ ಖೊಮೇನಿ ಅವರ ಆಜ್ಞೆಯನ್ನು ಕಾರ್ಯಗತ 
ಗೊಳಿಸಲು ಶ್ರಮಿಸಬೇಕು. 


ಧಾರ್ಮಿಕ ನ್ಯಾಯಾಲಯಗಳು 

ಇರಾನಿನಲ್ಲಿ ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಗೆ ಮೊದಲಿದ್ದ ಎಲ್ಲ ನ್ಯಾಯಾಲಯಗಳನ್ನು ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ 
೧೯೮೨ ರಂದು ಮುಚ್ಚಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ನ್ಯಾಯಾಲಯಗಳನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲಾಗಿದೆ. ಶಾನ ಸವಾಕ್‌ 
ದಳದಂತೆಯೆ ಇಸ್ಲಾಂ ಗಣರಾಜ್ಯದ ಪಾಸ್ದಾರನ್‌ ಕೂಡ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಗೆ ಕುಪ್ರಸಿದ್ಧವಾದ 
ಗುಪ್ತಚಾರ ದಳವಾಗಿದೆ. ಶಾನ ಆಡಳಿತಕ್ಕೆ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದ ಧಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರು 
ಮತ್ತು ಶಾ ವಿರೋಧಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರು ಜೊತೆಗೂಡಿ ಇಂದು ಜನಜೀವನವನ್ನು 
ಹದಗೆಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಮತ್ತು ಪಾಳೇಗಾರಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಜನರ 
ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡುತ್ತಿವೆ. ಪ್ರಜಾಸತ್ತಾತ್ಮಕ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೋರಾಟ ಮಾಡುವುದು ಕೂಡ ಇಂದು 
ಇರಾನಿನಲ್ಲಿ ಸಾಧ್ಯವಾಗದ ಮಾತಾಗಿದೆ. ಧರ್ಮಗುರುಗಳು ಧರ್ಮಸೂತ್ರಗಳನ್ನು ಸುಲಿಗೆಗೆ 
ಅನುಕೂಲವಾಗುವಂತೆ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಿ ಜನರ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ದಮನ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಪ್ರಜಾ 
ಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಮತ್ತು ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳನ್ನು ಬಗ್ಗುಬಡಿಯುವಲ್ಲಿ ಅವರು ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ರಾಜ್ಯಾಡಳಿತ ಎಷ್ಟೊಂದು ಬೀಭತ್ಸವಾಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಇರಾನ್‌ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಜನತೆ ಅನೇಕ ದಶಕಗಳಿಂದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ವಿರೋಧಿ ಭಾವನೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಹೋರಾಡುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ, ಹೀಗಾಗಿ ಖೊಮೇನಿ, ಅಮೆರಿಕನ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ 
ಮಾತನಾಡಿ ಜನರ ಮನವೊಲಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಅವರ ಎಲ್ಲ ಕೃತ್ಯಗಳೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಅನುಕೂಲವಾಗಿವೆ. 

ನಾಲ್ಕೂವರೆ ಕೋಟಿಯಷ್ಟು ಜನಸಂಖ್ಯೆಯುಳ್ಳ ಇರಾನ್‌ ವಿವಿಧ ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು 
ಭಾಷೆಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಪರ್ಸಿಯನ್‌, ಟರ್ಕಿಷ್‌, ಕುರ್ದಿಷ್‌, ಅರೆಬಿಕ್‌, 


೬೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಅಸ್ಸಿರಿಯನ್‌ ಮತ್ತು ಹಿಬ್ರೂ ಭಾಷೆಗಳು ಪ್ರಚಲಿತದಲ್ಲಿದ್ದು ಶೇಕಡಾ ೫೨ ರಷ್ಟು ಸಾಕ್ಷರತೆ ಇದೆ. 
ಇರಾನಿಯರನ್ನು ಆರ್ಯ ಕುಲಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದವರೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಲಾಗಿದೆ. ಕುರ್ದ್‌, ಲುಕ್ಸ್‌, 
ಬಖ್ತಿಯಾರಿ, ಖಮ್‌ಸೆಹ್‌, ಟರ್ಕಿ ಮತ್ತು ಅರಬ್‌ ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದವರೂ ಇದ್ದಾರೆ. 
ಧಾರ್ಮಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಿದರೆ ಶೇಕಡಾ ೯೮ರಷ್ಟು ಮುಸ್ಲಿಮರಿದ್ದಾರೆ. (ಶೇಕಡಾ ೯೩ 
ರಷ್ಟು ಮಂದಿ ಷಿಯಾ ಪಂಗಡಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರು) ಅರ್ಮೇನಿಯನ್ನರು, ನೆಸ್ಕೋರಿಯನ್‌ ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು, 
ಬಹಾಯಿಗಳು ಹಾಗೂ ಯಹೂದಿಗಳು ಕೂಡ ಇರಾನ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಧರ್ಮದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಶಾ ವಿರುದ್ಧಹೋರಾಟಕ್ಕಿಳಿದ ಈ ಎಲ್ಲ ಜನ ತಮ್ಮದು ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಕ್ರಾಂತಿ ಎಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳದೆ 
ಇರಾನಿನ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ರಾಂತಿ ಎಂದೇ ಕರೆದುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಕ್ರಾಂತಿ ಪರಾಕಾಷ್ಠೆಯನ್ನು 
ಮುಟ್ಟಿದಾಗ ಪಟ್ಟಭದ್ರರು ಅದನ್ನು ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸಿದರು. ಎಲ್ಲ 
ಗೊಂದಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇಂದು ಇರಾನ್‌ ನೋವು, ಕ್ರೌರ್ಯ ಮತ್ತು ಹಿಂಸೆಗಳ ತಾಣವಾಗಿದೆ. 
ಅಮಾನುಷ ವಾತಾವರಣ 

ಇಂದು ಇರಾನಿನಲ್ಲಿ ಜನರನ್ನು ಕಾರಣ ಕೊಡದೆ ಬಂಧಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಬಂಧಿತರಾದವರಿಗೆ 
ತಮ್ಮ ಪರವಾಗಿ ವಾದಿಸುವ ಹಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಬಹಳಷ್ಟು ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಣೆ ಕೂಡ ನಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಬಂಧಿಗಳಿಗೆ ತ್ವರಿತವಾಗಿ ಮರಣದಂಡನೆ ವಿಧಿಸುವುದೂ ಉಂಟು. ಕಾರಾಗೃಹಗಳ ಶಕ್ತಿಮೀರಿ 
ಜನರನ್ನು ತುಂಬಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ವೈದ್ಯಕೀಯ ನೆರವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಸಿಗುವ 
ಆಹಾರದಿಂದ ಹಸಿವನ್ನು ಹಿಂಗಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಜೈಲಿನ ಸಿಬ್ಬಂದಿಯ ವರ್ತನೆ ಕೂಡ 
ಅಮಾನುಷವಾಗಿದೆ. ಬಂಧನಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಕುರಿತು ಅವರ ಮನೆಗಳಿಗೆ ತಿಳಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು 
ಬದುಕಿರುವರೊ ಸತ್ತಿರುವರೊ ಎಂಬುದು ಕೂಡ ಮನೆಯವರಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಕಾರಾಗೃಹದಲ್ಲಿ 
ವಿಚಾರಣೆಯು ಹೊಡೆತ ಒದೆತಗಳ ಮೂಲಕವೇ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಹಿಂಸಿಸಿ 
ಅತ್ಯಾಚಾರ ಮಾಡುವುದು ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಸತ್ತವರ ಕುರಿತು ಅಧಿಕೃತವಾಗಿ 
ತಿಳಿಸುವುದೂ ಇಲ್ಲ. ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಗಣರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದಾಗಿನಿಂದ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ಸರಾಸರಿ ೬೦೦೦ 
ರಾಜಕೀಯ ಕೈದಿಗಳನ್ನು ಕಾರಾಗೃಹಗಳಲ್ಲಿ ಕೊಲ್ಲಲಾಗಿದೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಮಕ್ಕಳು, ವೃದ್ಧರು ಮತ್ತು 
ಗರ್ಭಿಣಿಯರೂ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಆಸ್ಪತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಆರೈಕೆ ಪಡೆಯುತ್ತಿರುವ ಗಾಯಾಳುಗಳನ್ನು ಕೂಡ 
ಎಳೆದು ತಂದು ಕೊಲ್ಲಲಾಗಿದೆ. "ಈತ ಇಸ್ಲಾಂ ಅನ್ನು ಟೀಕಿಸಿದ್ದಾನೆ'' ಎಂದು ಸರ್ಕಾರ ಆರೋಪ 
ಹೊರಿಸಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಮರಣ ದಂಡನೆ ವಿಧಿಸಬಹುದು. ಆ ಆರೋಪಕ್ಕೆ ಇಬ್ಬರು ಸಾಕ್ಷಿದಾರರು 
ಬೇಕು. ಅವರು ಸರ್ಕಾರಿ ಏಜೆಂಟರಾದರೂ ಸರಿ! ನವೆಂಬರ್‌ ೧೯೮೧ರಿಂದ ಸರ್ಕಾರ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಕೊಲೆಗಡುಕತನವನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸಿದೆ. 
ಬಂಧನ-ಹಿಂಸೆ-ಕೊಲೆ 

ಬಂಧನ, ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಕೊಲೆಯ ಕೆಲ ಮಾದರಿಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. 

೧೯೮೨ರ ಜನವರಿ ೨೦ ರಂದು ಬ್ರಿಟನ್ನಿನ ಮುಸ್ಲಿಂ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಸಂಘದ ಸಾಪ್ತಾಹಿಕ 
ಪ್ರಕಟಣೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದ ವರದಿ ಇದು : 

“ಮಧ್ಯರಾತ್ರಿ, ತೆಹರಾನ್‌. ತನ್ನ ಗಂಡನ ಜೊತೆ ಮಹಿಳೆಯೊಬ್ಬಳು ಮದುವೆ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೬೯ 


ಸಮಾರಂಭವೊಂದರಿಂದ ವಾಪಸ್ಸಾಗುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ. ಆಗ ಪಾಸ್ಟಾರನ್‌ ಗುಂಪೊಂದು ಅವರಿಗೆ ನಿಲ್ಲಲು 
ಆಜ್ಞೆ ಮಾಡಿತು...... ಆ ಮನುಷ್ಯ ಕುಡಿದಿರುವುದಾಗಿ ಅವರು ಆರೋಪಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಆತ 
ಒಪ್ಪಲಿಲ್ಲ. ಆ ಗಾರ್ಡ್‌ಗಳು ವಾಗ್ವಾದ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಸ್ಥಳೀಯ ಹೆಡ್‌ಕ್ವಾರ್ಟರ್ಸ್‌ ಸಮಿತಿಗೆ ಆ 
ದಂಪತಿಯನ್ನು ಒಯ್ಯಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿದರು. ಅವರನ್ನು ಅಲ್ಲಿಗೆ ಒಯ್ದ ಕೂಡಲೆ ಇನ್‌ಚಾರ್ಚ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ 
ಮುಲ್ಲಾ ಅವರನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸಿದ. ಕಾನೂನು ಪ್ರಕಾರ ಗಂಡನಿಗೆ ೮೦ ಛಡಿ ಏಟಿನ ಶಿಕ್ಷೆ ಕಾದಿತ್ತು. 
ತೀರ್ಪನ್ನು ಕೂಡಲೆ ಕಾರ್ಯಗತಗೊಳಿಸಲಾಯಿತು. ಪಕ್ಕದ ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಐದು ಮಂದಿ ಗಾರ್ಡ್‌ 
ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಆ ಮಹಿಳೆಯ ಮೇಲೆ ಅತ್ಯಾಚಾರ ಮಾಡಿದರು! ಅದೆಲ್ಲ ಮುಗಿದ ಮೇಲೆ 
ಪ್ರಜ್ಞಾಹೀನನಾದ ಆಕೆಯ ಗಂಡನನ್ನು ಮನೆಗೆ ಒಯ್ಯಲು ಹೇಳಿದರು...... ಮನೆಗೆ ಬಂದ ನಂತರ 
ಆಕೆ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಳು.” 

೧೯೮೧ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೫ರ "ಕರ್‌' ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬಂದ ಸುದ್ದಿ; “ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಗಣರಾಜ್ಯದ 
ಗೂಢಚಾರರು ರಾತ್ರಿ ಮನೆಯೊಂದನ್ನು ಹೊಕ್ಕರು. ಎಲ್ಲ ಶೋಧಿಸಿದಾಗೂ ಏನೂ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. 
ಕೊನೆಗೆ ಅವರು ಕುರಾನ್‌ ಪ್ರತಿಯೊಂದನ್ನು ಕಂಡರು. ಶಾನ ಕಾಲದ ಪತ್ರಿಕೆಯೊಂದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ 
ಕವರ್‌ ಹಾಕಲಾಗಿತ್ತು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಆ ಮನೆಯ ಹುಡುಗಿಯನ್ನು ಬಂಧಿಸಿ ಒಯ್ದರು.” 

ಕಾರಾಗೃಹದಲ್ಲಿ ರಾಜಕೀಯ ಕೈದಿಗಳು ತಗಣಿ ಕೊಲ್ಲುವ ಔಷಧಿ ಕೇಳಿದರು. “ಇಲ್ಲ. 
ಬುಲೆಟ್‌ಗಿಂತ ತಗಣಿಗಳೇ ಒಳ್ಳೆಯವು ಅಲ್ಲವೆ” ಎಂದು ಜೈಲಿನವರು ಹೇಳಿದರು. 

ಅನೇಕ ಜನ ಹಿಂಸೆ ಅನುಭವಿಸುವ ವೇಳೆಯಲ್ಲೇ ಸಾಯುತ್ತಾರೆ. 
ಮಹಿಳೆಯರ ಸ್ಥಿತಿಗತಿ 

ಹೆಂಗಸರ ಕೂಲಿ ಕಡಿಮೆ ಇದ್ದುದರಿಂದ ತನ್ನ ಹೊಸ ಕಾರ್ಪಾನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡಲು 
ರೇಜಾ ಖಾನ್‌ಗೆ ಹೆಂಗಳೆಯರು ಬೇಕಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ೧೯೩೬ರಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರು ಬುರ್ವಾ 
ಧರಿಸಬಾರದೆಂದು ಆಜ್ಞೆ ಮಾಡಿದ. ಮಹಿಳೆಯರು ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ಬುರ್ಯಾ ಧರಿಸಿದ ವೇ 
ಪೋಲೀಸರು ಅನೇಕ ಸಲ ಬಯೊನೆಟ್‌ನಿಂದ ಹರಿದುಹಾಕುತ್ತಿದ್ದರು. ೧೯೬೪ರಲ್ಲಿ ಅವನ ಮಗ 
ಮೊಹಮ್ಮದ್‌ ರೆಜಾ ಶಾ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಮತ ನೀಡುವ ಹಕ್ಕು ಕೊಟ್ಟ. ಕುಟುಂಬ ಯೋಜನೆಯನ್ನು 
ಜಾರಿಗೆ ತಂದ. ಗರ್ಭಪಾತವನ್ನು ಕಾನೂನುಬದ್ಧಗೊಳಿಸಿದ. ಅಮೆರಿಕನ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದದ 
ಮೇಲೆ ನೇರವಾಗಿ ಅವಲಂಬಿತವಾಗಿದ್ದ ಶಾನ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಕ್ಕೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಸುಧಾರಣೆಗಳು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದ್ದವು. ಅದೇನೇ ಇದ್ದರೂ ಜನ ಆತನ ಕ್ರೂರ ಆಡಳಿತದಲ್ಲಿ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಟ್ಟಭದ್ರ 
ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಿಂದ ಒಂದಿಷ್ಟು ಹೊರಬಂದಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯ 
ನಂತರ ಖೊಮೇನಿ ಸರ್ಕಾರ, ಜನ ಈಗಾಗಲೇ ಪಡೆದಿದ್ದ ಚೂರು-ಪಾರು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕೂಡ 
ಇಲ್ಲವಾಗಿಸಿದೆ. 

ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಹಿಳಾ ದಿನಾಚರಣೆಯ ಹಿಂದಿನ ದಿನವಾದ ೧೯೭೯ನೇ ಮಾರ್ಚಿ 
೭ ರಂದು ಎಲ್ಲ ಮಹಿಳೆಯರು ಕಪ್ಪು ಬುರ್ಹಾ ಧರಿಸಬೇಕೆಂದು ಖೊಮೇನಿ ಆಜ್ಞೆ ಹೊರಡಿಸಿದರು. 
ಇದಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದ ಸಹಸ್ರಾರು ಮಹಿಳೆಯರು ಮೂರು ದಿನಗಳವರೆಗೆ ಮೆರವಣಿಗೆ ಹೊರಡಿಸಿ 
ತಮ್ಮ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಧರಣಿ ಹೂಡಿದರು. ಆಗ ಖೊಮೇನಿ ಸೈನಿಕರು ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ 
ಹಲ್ಲೆ ಮಾಡಿದರು. ಚಾಕುವಿನಿಂದ ಇರಿದು ಕೊಂದರು. 


೧ ಹಾ" ಗಾಸಿ "ಷ್ಟ 
೭೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ ಧರ್ಮ 

ಕುರ್ದಿಸ್ತಾನದ ಕುರ್ದಿಗಳು, ಅರಬರು, ಬಹಾಯಿಗಳು ಮತ್ತು ಸುನ್ನಿ ಮುಸ್ಲಿಮರು, 
ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್ನರು ಮುಂತಾದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಗೊಳಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ತಮ್ಮ ಸ್ಥಾನಮಾನಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡುವ ಕುರ್ದಿಸ್ತಾನಿಗಳ ಮೇಲೆ ಸದಾ ಹಲ್ಲೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಖೊಮೇನಿ 
ಸರ್ಕಾರ ಆ ಜನಾಂಗದ ಹತ್ಯೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿದೆ. ಅವರ ನಗರಗಳ ಮೇಲೆ ಬಾಂಬು 
ಹಾಕಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಗಣರಾಜ್ಯಸ್ಥಾಪನೆಯಾದ ಒಂದೂವರೆ ವರ್ಷದ ಅವಧಿಯಲ್ಲೇ ೧೫೦೦೦ 
ಕುರ್ದಿಷ್‌ ಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲಾಗಿದೆ. 

ಶೇಕಡಾ ಹತ್ತರಷ್ಟು ಜನ ಸುನ್ನಿ ಪಂಗಡ, ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌, ಯಹೂದಿ, ಬಹಾಯಿ ಮತ್ತು 
ಪಾರ್ಸಿ ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಅವರೆಲ್ಲ ಜೀವಭಯದಿಂದ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಶಾನ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅನುಭವಿಸದ ಕಷ್ಟಗಳನ್ನು ಅವರು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಉನ್ನತ ಸರ್ಕಾರಿ 
ಹುದ್ದೆಗಳಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಸಂವಿಧಾನದ ಹೊಸ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನದ ಪ್ರಕಾರ ಅವರಿಗೆ ಕೆಳದರ್ಜೆಯ 
ಸರ್ಕಾರಿ ಹುದ್ದೆಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಕಾರ್ಪಾನೆಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಅವರ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ವಿಧಿವಿಧಾನಗಳಿಗೂ ತೊಂದರೆಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಷಿಯಾಗಳಿಗೆ ವಿಧಿಸಿದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಅವರ ಮಹಿಳೆಯರು ಕೂಡ ಬುರಾ ಧರಿಸಬೇಕು. ಷಿಯಾಗಳ ರಜಾ ದಿನಗಳನ್ನೇ ಅವರು 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಸಂಗೀತ ಕೇಳಬಾರದು! ಷಿಯಾಗಳು ವಾಸಿಸುವ ಮನೆಯ ಮೇಲೆ ಬೇರೆ 
ಧರ್ಮೀಯರು ಮತ್ತು ಸುನ್ನಿ ಪಂಗಡದ ಮುಸ್ಲಿಮರು ವಾಸಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಷಿಯಾಗಳ ಕಳೇಬರಗಳನ್ನು 
ವೈದ್ಯಕೀಯ ಪರೀಕ್ಷೆಗಾಗಿ ಉಪಯೋಗಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಮುಸ್ಲಿಮೇತರರ ಶವಗಳನ್ನು ಮಾತ್ರ 
ಉಪಯೋಗಿಸಲು ಅನುಮತಿ ಇದೆ. ಮುಸ್ಲಿಮೇತರರು ಜಜಿಯಾ ಕರ ಕೊಡಬೇಕು. ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಕೇಶಕರ್ತನಾಲಯಗಳಿಗೆ ಹೋಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸ್ನಾನಗೃಹಗಳಲ್ಲಿ 
ಸ್ನಾನ ಮಾಡುವಂತಿಲ್ಲ. ಮುಖ್ಯವಾದ ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಸ್ಥಳಗಳಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಹೋಗುವ ಹಕ್ಕಿಲ್ಲ. 
ಹೊಸ ಸಂವಿಧಾನದ ಪ್ರಕಾರ ಮುಸ್ಲಿಮೇತರ ಜೀವದ ಬೆಲೆ ಷಿಯಾ ಮುಸ್ಲಿಮರ ಜೀವದ 
ಅರ್ಧದಷ್ಪಿದೆ! ಬಹಾಯಿ ಮತ್ತು ಯಹೂದಿಗಳನ್ನು ಇಸ್ರೇಲಿ ಏಜೆಂಟರೆಂದು ಹೀಯಾಳಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಬೇರೆ ಧರ್ಮೀಯರನ್ನು ಒತ್ತಾಯದಿಂದ ಮತಾಂತರಗೊಳಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಐದು ಲಕ್ಷದಷ್ಟಿರುವ 
ಬಹಾಯಿಗಳಿಗೆ ಸಂವಿಧಾನಾತ್ಮಕವಾದ ರಕ್ಷಣೆ ಕೂಡ ಇಲ್ಲ. ಅನೇಕ ಬಹಾಯಿಗಳನ್ನು 
ಗಲ್ಲಿಗೇರಿಸಲಾಗಿದ್ದು ಸಹಸ್ರಾರು ಜನರನ್ನು ಬಂದೀಖಾನೆಗಳಲ್ಲಿ ಇಡಲಾಗಿದೆ. ಅವರ ಮಂದಿರಗಳನ್ನು 
ಕೆಡವಲಾಗಿದೆ. 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಗಳ ಶುದ್ಧೀಕರಣ 

೧೯೮೦ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೧೯ರಂದು ಖೊಮೇನಿ ಸರ್ಕಾರ ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯಗಳ ಶುದ್ದೀಕರಣಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿತು. ಪ್ರಜಾಸತ್ತಾತ್ಮಕ 
ಹಾಗೂ ಎಡಪಂಥೀಯ ಧೋರಣೆಯ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಮತ್ತು ಶಿಕ್ಷಕರು ಈ ಅಮಾನುಷ ಕೃತ್ಯವನ್ನು 
ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದರು. ಅವರಾರಿಗೂ ಮಧ್ಯಯುಗದ ವಿಚಾರಗಳಿಗೆ ಮರಳುವುದು ಬೇಕಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಗೊಂದಲ, ಕಲಹಗಳ ಮಧ್ಯ ಕೊನೆಗೂ ೧೯೮೦ನೇ ಜೂನ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯಗಳನ್ನು 


ಮುಚ್ಚಿ ಶುದ್ಧೀಕರಣ ಕಾರ್ಯವನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಲಾಯಿತು. ಎಲ್ಲ ಇಸ್ಲಾಮೇತರ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿ 
ಸಂಘಗಳನ್ನು ಕಾನೂನು ಬಾಹಿರಗೊಳಿಸಲಾಯಿತು. ಶುದ್ಧೀಕರಣ ನಡೆದ ಒಂದೆರಡು ವಾರಗಳಲ್ಲೇ 
೫೦ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲಾಯಿತು. ಬಂಧನಕ್ಕೊಳಗಾದವರನ್ನು ನಂತರ ಗಲ್ಲಿಗೇರಿಸಲಾಯಿತು. 
ಸಂಪೂರ್ಣ ಇಸ್ಲಾಮೀಕರಣಕ್ಕೊಳಪಡಿಸದೇ ಯಾವುದೇ ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪುನಃ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವುದಿಲ್ಲವೆಂದು ಸರ್ಕಾರ ಘೋಷಿಸಿತು. ಆ ಮೂರು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷಗಟ್ಟಲೆ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಶೈಕ್ಷಣಿಕ ಅಭ್ಯಾಸದಿಂದ ವಂಚಿತರಾದರು. 
ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷಗಳು 

೧೯೭೯ನೇ ಫೆಬ್ರುವರಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಕ್ರಾಂತಿಯ ನಂತರ ಶಾನ ಕಾಲದ ನೂರಾರು ಭೂಗತ 
ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷಗಳು ಮತ್ತು ಸಂಘಟನೆಗಳು ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಸಾರ್ವಜನಿಕವಾಗಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡವು. 
ಆದರೆ ಕ್ರಾಂತಿಗೆ ಮೊದಲು ಖೊಮೇನಿ ಸರ್ಕಾರ ವಾಗ್ದಾನ ಮಾಡಿದಂತೆ ನಡೆಯದೆ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಹತ್ತಿಕ್ಕಿತು. ಇಸ್ಲಾಮೇತರ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ ಅನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡೂ ಸರ್ಕಾರದ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಗೆ 
ಬೆಂಬಲ ನೀಡದ ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷಗಳ ಕಚೇರಿಗಳ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಲಾರಂಭಿಸಿತು. 
ಪುರೋಗಾಮಿ ಸಾಹಿತ್ಯ ಮತ್ತು ಸ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸ ಸಂಘಟನೆಗಳ ಮೇಲೆ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ ನಡೆಸಿತು. ೧೯೮೧ನೇ 
ಮೇ ೧೩ ರಂದು ಸಂಸತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪಾಸಾದ ಕಾಯ್ದೆ ಪ್ರಕಾರ ಇಂಥ ಪಕ್ಷ ಮತ್ತು ಸ ಸಂಸ್ಥೆಗಳನ್ನು 
ಕಾನೂನು ಬಾಹಿರ ಎಂದು ಸಾರಲಾಯಿತು. 

ಆರ್ಗನೈಸೇಷನ್‌ ಆಫ್‌ ಇರಾನಿಯನ್‌ ಪೀಪಲ್ಸ್‌ ಫೆದಾಯಿ ಗೆರಿಲ್ಲಾಸ್‌ (ಮೈನಾರಿಟಿ) 
ಮತ್ತು (ಮೆಜಾರಿಟಿ), ತೂದೆ ಪಾರ್ಟಿ, ಪೇಕರ್‌ ಪಾರ್ಟಿ ಮುಂತಾದ ಎಡಪಂಥೀಯ ಉಗ್ರ 
ಮತ್ತು ಸೌಮ್ಯ ಪಕ್ಷಗಳ ಅನೇಕ ನಾಯಕರನ್ನು ಗಲ್ಲಿಗೇರಿಸಲಾಗಿದೆ. ಪುರೋಗಾಮಿ ವಿಚಾರಗಳ 
ಸಾಹಿತಿ ಮತ್ತು ಕಲಾವಿದರನ್ನು ಗುಂಡಿಕ್ಕಿ ಕೊಲ್ಲಲಾಗಿದೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ತತ್ವಗಳಿಗೆ ಬದ್ಧವಾದ 
ಪೀಪಲ್ಸ್‌ ಮೊಜಾಹಿದೀನ್‌ ಪಕ್ಷವನ್ನೂ ಅದು ಹಿಂಸೆ ಸೆಗೊಳಪಡಿಸಿದೆ. ಭಗ ೪೦% ಸಾವಿರಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ರಾಜಕೀಯ ಕೃದಿಗಳ ಕೊಲೆ ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ಇರಾನಿನ ಕುಪ್ರಸಿದ್ಧ ಕಾರಾಗೃಹಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದು ಲಕ್ಷಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ರಾಜಕೀಯ ಕೈದಿಗಳು ಮತ್ತು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಮಧ್ಯ Yobifia ರೀತಿಯ 
ಹಿಂಸೆಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಇರಾನ್‌-ಇರಾಕ್‌ ಯುದ್ದ 

೧೯೮೦ನೇ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೨೨ ರಂದು ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಇರಾನ್‌-ಇರಾಕ್‌ ಯುದ್ಧ ಇನ್ನೂ 
ಮುಗಿದಿಲ್ಲ. ಎರಡೂ ದೇಶಗಳ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಸರ್ಕಾರಗಳು ಪರ್ಸಿಯನ್‌ ಕೊಲ್ಲಿ ಪ್ರದೇಶದ 
ಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರಭುತ್ವ ಸಾಧಿಸುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಎರಡು ದೇಶಗಳ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ 
ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಬಲಿಕೊಡುತ್ತಿವೆ. ಎರಡು ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ನಡೆಯುವ ಇಂಥ ಯುದ್ಧಗಳು 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಅನುಕೂಲಕರವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಮೊದಲ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ 
ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಪ್ರಥಮ ಬಾರಿಗೆ ಕಾರ್ಮಿಕ ಕ್ರಾಂತಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ ಸೋವಿಯತ್‌ ಸರ್ಕಾರದ 
ಉದಯವಾಯಿತು. ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಜಗತ್ತಿನ ಮೂರನೇ ಒಂದು 
ಭಾಗ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ಮಯವಾಯಿತು. ವಸಾಹತುಶಾಹಿಯ ಅಡಿಯಲ್ಲಿದ್ದ ನೂರಾರು ದೇಶಗಳು 


೭೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಸ್ಪತಂತ್ರವಾದವು. ಆದರೆ ಎರಡು ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಯುದ್ಧ ನಡೆಯುವುದರಿಂದ ಆಯಾ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿನ 
ಪ್ರಜಾಸತ್ತಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿಗಳ ದಮನವಾಗುತ್ತದೆ. ವರ್ಗ ಹೋರಾಟ ಕುಂಠಿತಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಜನಜೀವನದಲ್ಲಿ 
ದಾರಿದ್ರ್ಯ ಉಂಟಾಗಿ ಅವರೆಲ್ಲ ದೊಡ್ಡ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಕಡೆಗೆ ತಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಸಾಲಕ್ಕಾಗಿ 
ಕೈಯೊಡ್ಡುವುದನ್ನೇ ಕಾಯುತ್ತ ಕೂಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಗೆ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು 
ಪೂರೈಸುವುದರ ಮೂಲಕವೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಹೆಚ್ಚಿನ ಲಾಭ ಗಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಯುದ್ಧದಿಂದಾಗಿ ಇರಾನಿನಲ್ಲಿ ಶೇಕಡಾ ೪೦೦ ರಷ್ಟು ಹಣದುಬ್ಬರ ಉಂಟಾಗಿದೆ. ಕೃಷಿ 
ಮತ್ತು ಕಾರ್ಯಾನೆಗಳಲ್ಲಿನ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ಶೇಕಡಾ ೬೦ ರಷ್ಟು ಕಡಿತ ಉಂಟಾಗಿದೆ. ಶೇಕಡಾ 
೩೦ ರಷ್ಟು ನಿರುದ್ಯೋಗಿಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಯುದ್ಧವು ಯುದ್ಧಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಡೆಯದೆ 
ದೇಶದೊಳಗೂ ನುಗ್ಗುವುದರಿಂದ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರೂ ಸೇರಿ ನಾಲ್ಕು ಲಕ್ಷ ಮಂದಿ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ 
ಬಲಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮನೆ ಮಾರುಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ೪೦ ಲಕ್ಷ ಜನ ನಿರಾಶ್ರಿತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಈ ಭೀಕರ ಸನ್ನಿವೇಶದಿಂದಾಗಿ ಅನೇಕರು ಬುದ್ಧಿಭ್ರಮೆಗೊಳಗಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಮಾದಕ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ 
ಬಲಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಖೊಮೇನಿ ಸರ್ಕಾರ ರಣರಂಗವನ್ನು ಸ್ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಹೋಗುವುದಕ್ಕೆ ಇರುವ ನಿಲ್ದಾಣವೆಂದು 
ಬಣ್ಣಿಸಿದೆ. ಜನರಲ್ಲಿ ಧರ್ಮಯುದ್ಧದ ಭ್ರಮೆ ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದೆ. ಅವರ ತಾಯಿತಂದೆಗಳ ಅನುಮತಿ 
ಇಲ್ಲದೆ ೧೨ ವರ್ಷಗಳ ಚಿಕ್ಕ ಮಕ್ಕಳನ್ನೂ ಯುದಕ್ಕೆ ಕಳಿಸುತ್ತಿದೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಕ್ರೌರ್ಯ ಮತ್ತು 
ದುಃಖದಿಂದ ಇರಾನ್‌ ಜನತೆಗೆ ಎಂದು ಮುಕ್ತಿ ಸಿಗುವುದೋ ಎನ್ನುವಂತಾಗಿದೆ. 
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(೧೭.೮.೧೯೮೬ರ “ಕೆಂಬಾವುಟ' ವಿಶೇಷ ಸಂಚಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಲೇಖನವಿದು. ಈಗ ಇಮಾಂ ಖೊಮೇನಿ 
ಇಲ್ಲ, ಆದರೆ ಅವರ ಚಿಂತನ ಚಿಲುಮೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮೂಲಭೂತವಾದಕ್ಕೆ ಈಗ ಸಂಚಕಾರ 
ಬಂದೊದಗಿದೆ. ೧೮.೨.೨೦೦೦ದಂದು ನಡೆದ ಇರಾನಿನ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ದಿವಂಗತ ಖೊಮೇನಿಯ 
ವಿಚಾರಧಾರೆಗೆ ಸೋಲುಂಟಾಗಿದೆ. ಇಂದು ಇರಾನಿನ ೬.೨ ಕೋಟಿ ಜನರಲ್ಲಿ ಶೇಕಡಾ ಅರ್ಧದಷ್ಟು ಜನ ೨೫ 
ವರ್ಷ ಒಳಗಿನವರಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ೧೯೭೯ರ ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯ ನಂತರ ಹುಟ್ಟಿದವರು. 
ಈ ಯುವಕರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು ಸೇರಿ ಇಸ್ಲಾಮಿಕ್‌ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮೂಲಭೂತವಾದಕ್ಕೆ ವಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇರುವ ಅಧ್ಯಕ್ಷ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಖಟಾಮಿ ಅವರ ಪಕ್ಷ ಮಜ್ಜಿಸ್‌ (ಪಾರ್ಲಿಮೆಂಟ್‌) ನಲ್ಲಿ 
ಬಹುಮತ ಪಡೆಯುವ ಹಾಗೆ ನೊ..ರೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಚುನಾವಣೆಯ ಫಲಿತಾಂಶದಿಂದಾಗಿ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳು 
ಧೃತಿಗೆಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಧಾರ್ಮಿಕ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳ ರಾಜ್ಯಾಡಳಿತ ಎಷ್ಟು ಕ್ರೂರವಾಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮೇಲಿನ 
ಲೇಖನ ಸಾಕ್ಷಿ. ಭಾರತದ ಹಿಂದೂ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳು ಏನು ಮಾಡಬಲ್ಲರೆಂಬುದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಲು ಈ 
ಲೇಖನ ಸಹಾಯ ಮಾಡಬಹುದು.) 


ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು 


ಭಾರತೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ನೈಸರ್ಗಿಕ ವಿಕೋಪದ ರೂಪ ತಾಳಿವೆ. 
ಭೂಕಂಪದಿಂದ ನಗರಗಳು ನೆಲಸಮವಾಗುತ್ತವೆ. ಪ್ರವಾಹದಿಂದ ಬಡವರ ಮನೆಗಳು 
ಕೊಚ್ಚಿಹೋದರೆ ಚಂಡಮಾರುತದಿಂದಾಗಿ ಹಾರಿಹೋಗುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು 
ಜನ ಜೀವ ಕಳದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನ ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 

ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಜನ ಯಾರನ್ನೂ ದೂರುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ವಿಕೋಪದ ಮುಂದೆ ಮಾತನಾಡುವ ಹಾಗಿಲ್ಲ. ಅದೇನಿದ್ದರೂ ಮುಂಜಾಗೃತಾ ಕ್ರಮ ಮತ್ತು 
ಪರಿಹಾರ ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಟೀಕೆಗಳು ಕೇಳಿಬರುತ್ತವೆ. ಹೆಚ್ಚು ಕಡಿಮೆ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ 
ವಿಚಾರದಲ್ಲೂ ಇಂಥದೇ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದೊದಗಿದೆ. 

ಕೋಮು ಗಲಭೆಗಳು ಕೂಡ ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರಗಳನ್ನು ಬುಡುಮೇಲು ಮಾಡುವ 
ಹಂತ ತಲುಪಿವೆ. ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಕಕ್ಕೆ ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲಾಗಿವೆ. ಈ ಸವಾಲನ್ನು ಎದುರಿಸದೆ 
ಭಾರತ ೨೧ನೇ ಶತಮಾನಕ್ಕೆ ಹೋಗುವಂತಿಲ್ಲ. ಈಗಾಗಲೇ ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಹೆಜ್ಜೆ ಹಾಕುವ ಸಿತಿಗೆ 


[= ಸಾ 

ತಲುಪಿದೆ. 

ಮತಾಂಧತೆಯೇ ಕೋಮುಗಲಭೆಗೆ ಕಾರಣ. ಮತದಿಂದ ಮತಾಂಧತೆ ಬೆಳೆಯಿತು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಮತ ಧರ್ಮಗಳ ನಿರ್ನಾಮದಿಂದ ಮತಾಂಧತೆ ಅಳಿದು ಆ ಮೂಲಕ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲವಾಗಿಸುವ ಚಿಂತನೆ ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ತುಂಬ ಸರಿ ಅನಿಸುತ್ತದೆ. ವಾಸ್ತವತೆ 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಸರಳವಾಗಿದ್ದರೆ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು ಬಹಳಷ್ಟು ಹಿಂದೆಯೆ ಹತೋಟಿಗೆ 
ತರಬಹುದಾಗಿತ್ತು. ಬದುಕು ಗಣಿತದ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಸಿಗುವುದಾಗಿದ್ದರೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರಗಳಿಗೆ 

ಬದುಕಿನ ಲೆಕ್ಕವೇ ಬೇರೆಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಮತ್ತು ಆ ಲೆಕ್ಕದ ಸೂತ್ರಧಾರಿಗಳು ಜನರು 
ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ಜನರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದೆ ಏನನ್ನೂ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ 


೭೪ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸುವಾಗ ಧರ್ಮಗಳು, ಪ್ರವಾದಿಗಳು, ದೇಶಗಳು, ಜನಗಳು, 
ಸುಲಿಗೆ ರಾಜಕಾರಣ, ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲದರ ಬಗೆಯೂ 
ನಿಗಾ ಇಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ತುಂಬಿಕೊಂಡ ನಿಸರ್ಗದ 
ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಮನೋ ನೈಸರ್ಗಿಕ ವಿಕೋಪದ ಕಾರಣಗಳನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವ ಕಾರಣಗಳನ್ನು ಇಲ್ಲವಾಗಿಸುವತ್ತ 
ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಧರ್ಮಗಳು 

ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮೋಕ್ಷ ಮಾರ್ಗದ ನಕ್ಷೆಯನ್ನು ತಮ್ಮದೇ 
ಆದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಿಡಿಸಿಟ್ಟಿವೆ. ಆದರೆ ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ವಾಸ್ತವಾಂಶಗಳ 
ಮೇಲೆ ನಿಂತಿವೆ. ಅಂದಿನ ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬದುಕಿನ 
ಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಹತೋಟಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಯತ್ನಿಸಿವೆ. 

ಈ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ವಿಭಾಗಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಹುದು. ಮೊದಲನೆಯದು 
ಸನಾತನ ವಿಭಾಗ, ಎರಡನೆಯದು ನವೀನ ವಿಭಾಗ. ಸನಾತನ ಧರ್ಮಗಳು ಎಂದು 
ಪ್ರಾರಂಭವಾದವು, ಯಾರು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ದಾಖಲೆಗಳಿಲ್ಲ. ಅವು ಆ ಕಾಲದ 


ಅನೇಕ ಬುಡಕಟ್ಟು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಜತೆ ಸಂಘರ್ಷಕ್ಕಿಳಿದು ಆ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮದನ್ನು ಒಂದಿಷ್ಟು 

ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ ಬೇರೆ ಸಂಸ್ಥತಿಗಳಿಂದ ಪಡೆದುಕೊಳುತ ಸಂತಪ ದಾವಣದ ಸಿತಿ ತಲುಪಿವೆ. 
೪೨೦ ಳ್ಳ) ಛಂ Ser Na ಈ ಇ 

ಹೀಗಾಗಿ ಅವು ಬದಲಾಗುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ ಮತ್ತು ಹೊಸದನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. 


ಅಂಥ ಧರ್ಮಗಳ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಅವುಗಳಿಂದ ಕಳಚಿಕೊಂಡು ಹೊರಬರದೆ ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. 
ಅಲ್ಲಿಯೇ ಇರಬಯಸಿದರೆ ಅವರ ಬೆಳವಣಿಗೆ ನಿಂತ ಹಾಗೆಯೆ. 
ಸ್ವಗಿತಗೊಂಡ ಧರ್ಮ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮಾನವಶಾಸ್ತಕ್ಕೆ ಅಧ್ಯಯನದ ವಸ್ತುವಾಗುತ್ತದೆ. ಕಲೆಗೆ 


ಆಕರವಾಗುತ್ತದೆ. ವಸ್ತು ಸಂಗ್ರಹಾಲಯದ ವಸ್ತುವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದನ್ನು ಆಚರಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಾಂತ್ರಿಕತೆ 
ತಲೆದೋರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಅಧ್ಯಯನದ ವಸ್ತುಗಳಾಗುತ್ತವೆ. 


ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳು ಈ ಸನಾತನ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಹೊಸ 
ಬೆಳೆದವುಗಳಾಗಿವೆ. ಅವು ಹಳೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಿಗೆ ಉತ್ತರಿಸುತ್ತ ಹೊಸ 
. ಆ ಕಾಲದ ಸುಲಿಗೆಯಿಂದ, ಅನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯಿಂದ 
ಮನುಷ್ಯ ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಹೊರಬರುವ ಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಂಡಿವೆ. 

ಸ ಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಸನಾತನ ಧರ್ಮವಾದರೆ ಮಹಾವೀರನಿಂದ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವ ಜೈನಧರ್ಮ, ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ, ವೀರಶೈವ ಧರ್ಮ, ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ಮುಂತಾದವು 
ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳ ಇತಿಹಾಸ ನಮಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಎಲ್ಲವೂ ನಿಖರವಾಗಿವೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ಸನಾತನ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ 
ಅವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ಅಮಾನುಷ ಅಂಶಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿವೆ. ಹೂಸ ತರ್ಕ ಮತ್ತು 
ಮಾನವೀಯತೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಬೆಳೆದಿವೆ. ಇದೇ ರೀತಿ ಮಧ್ಯ ಪೂರ್ವದ ಕ್ರೈಸ್ತ ಮತ್ತು 
ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಹಾಗೂ ಅಂಥ ಇತರ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಬಹುದು. 
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ಈ ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳು ೨೫೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದು ಬಂದವುಗಳಾಗಿವೆ. 
ನಾಗರೀಕತೆಯ ಇಷ್ಟೊಂದು ದೀರ್ಫ್ಥವಾದ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಈ ಪ್ರಯತ್ನಗಳಿಂದ ಕೂಡ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಗೆ ಪರಿಹಾರ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವಿಚಾರಗಳು 
ಬೆಳೆಯುತ್ತ ಹೋದವು. 

ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಈ ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳು ಬಹುದ್ಧಿವ ಪದ್ಧತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದವು. ಬಹಳಷ್ಟು 
ಧರ್ಮಗಳು ಏಕೇಶ್ವರವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟವು. ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಅಜ್ಞೇಯವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟರೆ 
ಜೈನಧರ್ಮ ಭವಾವಳಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ನಾಸ್ತಿಕವಾದವನ್ನೇ ಹೊಂದಿದೆ. 

ಈ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳು ಆಯಾ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದ ಜನರು ಒಂದಿಷ್ಟು 
ಪಾರಾಗುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಹುಡುಕಿದವು ಹೊರತಾಗಿ ಇಡೀ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸುವಂಥ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಕಂಡು ಹಿಡಿಯಲಿಲ್ಲ. ಬಡತನವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಿ ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸುವ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಎಲ್ಲ ಪ್ರವಾದಿಗಳು ಮಾಡಿದರೂ ಅದು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ವಾಸ್ತವ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಬರಲಿಲ್ಲ. ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹಾಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಗಳನ್ನು ತ್ವರಿತವಾಗಿ 
ಸಾಧಿಸುವುದು ಈ ಹೊಸ ಧರ್ಮಗಳ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಸಮಾಧಾನದ ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ 
ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಪ್ರವಾದಿಗಳು ಬಡವರ ಪರವಾಗಿಯೇ ಇದ್ದರು ಎಂಬುದು. ಧನ-ಧಾನ್ಯಗಳ 
ಸಂಗ್ರಹ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ ಎಂಬುದು. ಆದರೆ ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಾನತೆಯ ಛಲವನ್ನು ಈ ಹೊಸ ಧರ್ಮಗಳು 
ಹೊಂದಲಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಸಮಾಜದ ಎರಡೂ ವರ್ಗಗಳಿಗೆ ಆಶ್ರಯ ಸ್ಥಾನಗಳಾದವು. ಬರಬರುತ್ತ 
ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಸೂತ್ರದ ಗೊಂಬೆಗಳಾದವು. ಪ್ರವಾದಿಗಳ ಬಯಕೆಗಳು ಆಯಾ ಧರ್ಮದ ಬಡವರ 
ಕನಸುಗಳಾಗಿ ಇಂದಿಗೂ ನರಳುತ್ತಲೇ ಇವೆ. 

ಬಡವರ ಕನಸುಗಳನ್ನು ನನಸಾಗದಂತೆ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳ ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರು ಸದಾ 
ತಂತ್ರಗಳನ್ನು ಹೂಡುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮದ ಅರಿವಿನ ಕತ್ತು ಹಿಸುಕುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮದ ಕುರುಹಿಗೆ 
ಮೆರಗು ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ಸಂಕೇತ(ಕುರುಹು)ಗಳೇ ಧರ್ಮವಾದಾಗ ಒಳಗಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣುವ ಸಂಕೇತ(ಅರಿವು)ಗಳು ಮಾಯವಾಗುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರು ತಮ್ಮ ಹೊಸ 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಸ್ಥಗಿತಗೊಳಿಸಿ ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ಸನಾತನ ಮತ್ತು ನವೀನ ಧರ್ಮಗಳ 
ಸ್ಥಿತಿ ಗತಿಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿಲ್ಲದ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಕೋಮುವಾದ 

ಧರ್ಮಗಳು ತಮ್ಮ ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಾಗ ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ 
ಕೋಮುವಾದ ಜೀವ ತಾಳುತ್ತದೆ, ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಇಚ್ಛೆಯಂತೆ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತದೆ. ಆಯಾ ಧರ್ಮಗಳ ಬಡವರನ್ನು ದಾಳಗಳಂತೆ ನಡೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 

ಕೋಮುವಾದದಲ್ಲಿ ತರ್ಕವಿಲ್ಲ ಚಿಂತನೆ ಇಲ್ಲ, ಸರಿ-ತಪ್ಪಗಳಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಆತ್ಮವಿಮರ್ಶೆ 
ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕೋಮುವಾದವನ್ನು ಹುಟ್ಟುಹಾಕುವವರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ವರ್ಗದ ಹಿತಾಸಕ್ತಿ ಇದೆ, 
ತರ್ಕಬದ್ಧತ ಇದೆ, ಸುಲಿಗೆಯ ಚಿಂತನೆ ಇದೆ. 

ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ಜನಾಂಗದ ಆದರೆ ತಮ್ಮ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಲು ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡ 


೭೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ವರ್ಗದ ಜನರನ್ನು ಅಂದರೆ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮದವರೇ ಆದ ಬಡವರನ್ನು ತಮ್ಮ ಪರವಾಗಿ ಹೋರಾಡಲು 
ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಿಯೆಯೇ ಕೋಮುಗಲಭೆ. 

ಈ ಕೋಮುಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ಎರಡೂ ಕಡೆಯ ಧರ್ಮಗಳ ಬಡವರು ತಮಗರಿಯದಂತೆಯೇ 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮಗಳ ಶ್ರೀಮಂತರ ಮತ್ತು ಇತರ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳ ಪರವಾಗಿ 
ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಅಮಾಯಕರ ಆಸ್ತಿ ಪಾಸ್ತಿ ಹಾಗೂ ಜೀವ 
ಹಾನಿ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ಅನೇಕ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ 
ನಡೆದರೂ ಆಗುವ ಪರಿಣಾಮ ಬಹಳಷ್ಟು ಸಲ ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಿ ಇರುತ್ತದೆ. 

ಈ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಂದಾಗಿ ಶ್ರೀಮಂತರ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೆಚ್ಚು ಭದ್ರಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 
ದುಷ್ಕರ್ಮಿಗಳಿಗೆ ಲೂಟಿ ಮಾಡುವ ಅವಕಾಶ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗದವರ ಆಸ್ತಿ ಪಾಸ್ತಿಗೆ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಾನಿ ಆಗುತ್ತದೆ. ಬಡವರು ನಿರ್ಗತಿಕರಾಗುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಜೀವ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 

ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರ ವೈಷಮ್ಯಕ್ಕೆ ಕೆಳವರ್ಗದವರು ಬಲಿ ಆಗುತ್ತಾರೆ. 
ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಎಲ್ಲ ಹುಳುಕು ಮತ್ತು ಕೊಳಕುಗಳಿಂದಾಗಿ ಅಸ್ತವ್ಯಸ್ತಗೊಂಡ ಬದುಕಿಗೆ 
ವಿಕೃತ ಸಮಾಧಾನ ಒದಗಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಈ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತವೆ. ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೇ 
ಇಲ್ಲದವನು ಇಲ್ಲಿ ತನ್ನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಕೆಲಸವಿಲ್ಲದವನು ಇಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ 
ಹುಡುಕಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಅಸಹಾಯಕತೆಯಿಂದಾಗಿ ತುಂಬಿಕೊಂಡ ಕೋಪವನ್ನು ಹೊರ 
ಹಾಕುತ್ತಾನೆ. ಒಂಟಿತನದ ನರಳುವಿಕೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಅನಾಗರಿಕವಾದ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ತಿರುಳು ನಾಪತ್ತೆಯಾಗಿ ಅದರ ಚರಟ ನೆಪ 
ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಾರಣದಿಂದ ಉದ್ಭವಿಸಿದ ಕ್ರೌರ್ಯ 
ತಾಂಡವವಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. 

ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮ ಕೋಮುಗಳ ಅಮಾಯಕರು ಇದಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗುವ ರೀತಿ 
ಕರುಣಾಜನಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅವರ ಆಸ್ತಿ ಅಗ್ನಿ ಸ್ಪರ್ಶಕ್ಕೆ ಹೇಳಿ ಮಾಡಿಸಿದಂತಿರುತ್ತದೆ. ಅವರನ್ನು 
ಎಲ್ಲಿ ಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಬೇಕಾದ ಹಾಗೆ ಹೊಡೆದು ಸಾಯಿಸಬಹುದು. ಅವರಿಗೆ ಇಂಥ ಪ್ರಸಂಗಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೇಗೆ ಪಾರಾಗಬೇಕೆಂಬುದೇ ಗೊತ್ತಿರುವುದಿಲ್ಲ. ತಮ್ಮ ಭವಿಷ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು 
ಹುಟ್ಟುಹಾಕುವವರು ಮತ್ತು ಅವುಗಳಿಂದ ವರ್ತಮಾನದ ಲಾಭ ಪಡೆಯುವವರು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ 
ಹುಟ್ಟು, ಬೆಳವಣಿಗೆ ಮತ್ತು ಅವು ಅಂತ್ಯಗೊಳ್ಳುವ ಪರಿಯನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 
ಉಳ್ಳವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 

ಅಮಾಯಕರಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರದವರಿರುತ್ತಾರೆ. ಬಹಳಷ್ಟು ಮಂದಿ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಂದ ದೂರವಿದ್ದು ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ ಕಳೆದುಕೊಂಡರೆ ಕೆಲವರು ಪ್ರಚೋದನೆಗೆ ಒಳಗಾಗಿ 
ಧರ್ಮರಕ್ಷಣೆಯ ಹೊಣೆಹೊತ್ತು ಹುತಾತ್ಮರಾಗುವವರಂತೆ ಮೈದುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾರೆ “ಗರ್ವಸೆ 
ಕಹೋ ಹಂ ಹಿಂದೂ ಹೈ ಎಂದು ಕೂಗುವವರಲ್ಲಿ ಮತ್ತು "ಜೇಹಾದ್‌'ನ ಕನಸು ಕಾಣುವದವರಲ್ಲಿ 
ಇಂಥ ಜನ ಸೇರಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾರೆ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೭೭ 


ಇಂಥ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಎಂದೂ ಯೋಚಿಸದ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಅವರಿಗೆ 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದದ ಕಳ್ಳಬಟ್ಟಿ ಕುಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ಧರ್ಮ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ಪಾಲ್ಗೊಳ್ಳುವುದು ಜನ್ಮಸಿದ್ಧ ಹಕ್ಕು ಎಂಬ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಹದಗೆಟ್ಟ ಅರ್ಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ನೀಚಮಟ್ಟಕ್ಕಿಳಿದ ರಾಜಕೀಯ ಹಾಗೂ ಕೊಳೆತು 
ನಾರುತ್ತಿರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಲು ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ನೇತಾರರು ಕೋಮುಗಲಭೆಯನ್ನು 
ರಾಮಬಾಣದಂತೆ ಬಳಸುತ್ತಾರೆ. 

ಸುಲಿಗೆಕೋರರ ಈ ಪಿತೂರಿಯನ್ನು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು 
ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟರ, ಸಮಾಜವಾದಿಗಳ, ದಲಿತ ಹೋರಾಟಗಾರರ ಮತ್ತು ಇತರ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರ ಆದ್ಯ 
ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂಗಳ ಸಂಖ್ಯೆ ಹೆಚ್ಚಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳಿಗೆ 
ಜಾತ್ಯತೀತ ಭಾವನೆಯ ಆವಶ್ಯಕತೆಯಿಲ್ಲ. ಈ ದೇಶ ಜಾತ್ಯತೀತವಾಗುವುದೆಂದರೆ ಬೇರೆಲ್ಲ ಜನ 
ಹಿಂದೂ ನಾಯಕತ್ವ ವಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಅವರಿಗಿದೆ. 

ಈ ದೇಶ ಹಿಂದೂ ದೇಶ, ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿ. ಈ ಹಿಂದೂ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಮುಖ್ಯ ಪ್ರವಾಹದಲ್ಲಿ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಪ್ರವಾಹಗಳು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಎಂಬ ಮೂರ್ಬ ವಾದವನ್ನು 
ಅವರು ಸದಾ ಮುಂದೊಡ್ಡುತ್ತಾರೆ. ಒಂದೆಡೆ ರಾಮ ದೇವರು ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ; ಇನ್ನೊಂದೆಡೆ 
ಆತ ಹುಟ್ಟಿದ ನಿವೇಶನ “ಇದೇ” ಎಂದು ಬೊಟ್ಟು ಮಾಡಿ ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೇಳಬೇಕಾದ್ದು 
ಇಷ್ಟೇ. ಎಲ್ಲ ಧಾರ್ಮಿಕ ಮನಸ್ಸುಗಳಲ್ಲಿ ಭೌತಿಕ ವಸ್ತುಗಳ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಗೊಂದಲ ಉಂಟಾಗಿದೆ 
ಎಂಬುದು. ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಧರ್ಮಗಳ ಹಿಂದಿರುವ ಮತ್ತು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ ಮುಂದಿರುವ 
ಐಹಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಯನ್ನು ಬಿಡಿಸದೆ ಈ ಗೊಂದಲಗಳ ನಿವಾರಣೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಬಹು ಭಾಷೆ, ಬಹು ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಬಹು ಜನಾಂಗೀಯತೆ ಈ ದೇಶದ ವಾಸ್ತವವಾಗಿದೆ. 
ಸಿಂಧೂ ನದಿ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುವವರಿಗೆ ಅರಬರು ಹಿಂದು ಎಂದು ಕರೆದರು. ಹಿಂದೂ 
ಎನ್ನುವುದು ಕೂಡ ಒಂದು ವಾಸ್ತವವಲ್ಲ. ಅನೇಕ ವಾಸ್ತವಗಳ ಒಂದು ಮೊತ್ತ. ಹಿಂದೂ ಎಂದರೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು, ವೈಶ್ಯರು, ಶೂದ್ರರು, ಪಂಚಮರು ಆಗುತ್ತಾರೆ. ಈ ವರ್ಣಗಳಲ್ಲಿ 
ಅನೇಕ ಜಾತಿಗಳಿವೆ, ಆ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಉಪ ಜಾತಿಗಳಿವೆ. ಈ ಎಲ್ಲವುಗಳಲ್ಲಿ ಒಂದು 
ಕಾಲಕ್ಕೆ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಸಮತೋಲನದ ಒಂದು ಅವಸ್ಥೆ ಮಾತ್ರ "ಹಿಂದೂ' ಎಂದಾಗುತ್ತದೆ. 

ಈ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಒಡೆದು ಹೊಸದನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು ದಲಿತರ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. 
ಈ ಸಮತೋಲನದ ಭಾಗವಾಗುವುದು ಬೌದ್ಧ ಜೈನ, ಮುಸ್ಲಿಂ, ಸಿಖ್‌ ಮುಂತಾದ 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಿಗೆ ಬೇಡವಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬುದು 
ಒಳಗೊಂಡಿದ್ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂದು ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಹಾಕಿ ಕೈಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ಕೂಡುವುದು 


೭೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಪಲಾಯನವಾದವೇ ಸರಿ. ಈ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಎಷ್ಟೇ ಸರಿ ಇರಬಹುದು. ಆದರೆ ಈ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ 
ನಾವು ಮಾಡಬೇಕಾದುದೇನು? ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳದೆ ಹೋದರೆ ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದ 
ಒಡ್ಡಿರುವ ಸವಾಲನ್ನು ಈ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ ಎದುರಿಸದೆ ಮುಂದುವರಿದರೆ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ 
ಬರಿ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರವಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯುವುದು. 

ಹೊಸ ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳಿಂದ ಕೋಮು ಗಲಭೆಗಳಿಗೆ ವಿವಿಧ ಕಾರಣಗಳು 
ಸಿಗುತ್ತಿವೆ. ಧರ್ಮದ ಇತಿಹಾಸಕ್ಕಿಂತ ಸ್ವಲ್ಪ ಕಡಿಮೆ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಕೋಮುವಾದ ಹೊಂದಿದೆ. 
ಆದರೆ ಅತಿ ಕಡಿಮೆ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ಹೊಂದಿವೆ. ನಾನಾ ಕಾರಣಗಳಿಂದ 
ಆಯಾ ಪ್ರದೇಶದ ಒಂದು ಕೋಮಿನ ಜನರಲ್ಲಿ ಧೃವೀಕರಣ ಉಂಟಾಗುವ ಸ್ಥಿತಿ ಬಂದದ್ದು 
ಬ್ರಿಟಿಷರು ಈ ದೇಶಕ್ಕೆ ಬಂದ ನಂತರ ಹಾಗೂ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನಾ ಪದ್ಧತಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ 
ನಂತರ. 

ಮೀನು ಹಿಡಿಯುವವರು ಒಂದೇ ಕೋಮಿನವರಾದರೆ, ಮೀನಿನ ಸಗಟು ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು 
ಒಂದು ಜನಾಂಗದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ರೇಷ್ಮೆ ಬೆಳೆಗಾರರು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಒಂದು ಕೋಮಿನವರಾದರೆ 
ರೇಷ್ಮೆ ಗೂಡುಗಳ ಸಗಟು ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳು, ರೇಷ್ಮೆ ನೂಲು ತೆಗೆಯುವವರು ಒಂದು 
ಜನಾಂಗದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ, ದೊಡ್ಡ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು ಕೋಮಿನವರು ತಮ್ಮ ಆಧಿಪತ್ಯಕ್ಕಾಗಿ 
ಶೀತಲ ಯುದ್ಧ ನಡೆಸಿಯೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಕೋಮಿನ ಬೆಂಬಲದ ಮೇಲೆ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಾಬಲ್ಯ 
ನಿಂತಿದೆ. ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ಮಾರುಕಟ್ಟೆಗಳ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದಿವೆ, ಈ 
ಒಟ್ಟು ವ್ಯಾಪಾರೀ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಆಯಾ ಕೋಮುಗಳ ಬಡವರನೇಕರು ತಮ್ಮ ಕೋಮಿನ 
ಶ್ರೀಮಂತರ ಕೈಗೊಂಬೆಗಳಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳ ಪವಿತ್ರ ಸ್ಥಾನಗಳು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ 
ಗಂಗೋತ್ರಿಗಳಾಗಿ ಬಿಡುತ್ತವೆ. ಪುರೋಹಿತರು ಕೋಮು ಜ್ವಾಲೆಗೆ ತಮ್ಮ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತಾರೆ. 

ಬೀದರ್‌ ಘಟನೆ ಬಗ್ಗೆ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕೆಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಇಡಬೇಕೆನಿಸುತ್ತಿದೆ. 

ಬೀದರ್‌ನಲ್ಲಿ ಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಸಿಖ್ಬರು ಮತ್ತು ಹಿಂದೂಗಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಕೋಮುಗಲಭೆ 
ಏಕಾಗಲಿಲ್ಲ? ಸಿಬ್ಬರು ಶಿಕ್ಷಣ ಸಂಸ್ಥೆ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡಿದ ನಂತರ ಅಲ್ಲಿನ ಲಿಂಗಾಯತರಲ್ಲಿ 
ಉಂಟಾದ ಭಾವನೆಗಳೇನು? ಬೇರೆಡೆಯಿಂದ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಕಲಿಯಲು ಬಂದ ಕೆಲಸ ಶ್ರೀಮಂತ ಸಿಖ್‌ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳು ಅಲ್ಲಿನ ಕೆಲ ಬಡ ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳ ಜೊತೆ ಮಾತ್ರ ಲೈಂಗಿಕ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಲು 
ಕಾರಣವೇನು? ನಂತರ ನಡೆದ ಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ ಏನೂ ತಪ್ಪು ಮಾಡದ ಆರು ಮಂದಿ ಸಿಖ್‌ 
ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳ ಕೊಲೆಯಾದುದನ್ನು ಯಾವ ರೀತಿ ಸಮರ್ಥಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ? ಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ 
ದುಷ್ಕರ್ಮಿಗಳು ಇದ್ದಿರದಿದ್ದರೆ ಲೂಟಿ ಆಗುತ್ತಿತ್ತೆ? 

ಹಿಂದೂಗಳಾಗಿರಲಿ, ಮುಸ್ಲಿಮರಾಗಿರಲಿ ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ಜನಾಂಗದವರಾಗಿರಲಿ ಆಯಾ 
ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಅವರು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾಗ ಮತ್ತು ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ ಹತೋಟಿ 
ಸಾಧಿಸುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಇದ್ದಾಗ ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ ಮನೋಭಾವ ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುತ್ತಾರೆ. 

ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವವರಿಗೆ ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿಯಾಗಿರುವುದು ಸುಲಭ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೭೯ 


ಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ. ಅಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಜಾತ್ಯತೀತ ಮನೋಭಾವ, ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮನ್ವಯತೆ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲರೂ 
ಒಂದಾಗಿ ಬಾಳಬೇಕು ಎಂಬಂಥ ಮಾತುಗಳ ಅರಿವಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆ ಇದೆ. 

"ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ ಬಾಳಬೇಕು' ಎಂದು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಹೇಳುವುದರಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೇ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಲಾಭವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮೊದಲು ಮನಗಾಣಬೇಕು. 

ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಂದಾಗಿ ದಲಿತರ ಹೋರಾಟಗಳು ಕುಂಠಿತಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ ಎಂಬ ತರ್ಕವನ್ನು 
ದಲಿತರ ನಾಯಕರು ಹೊಂದಬೇಕು. 

ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಆಯಾ ಪ್ರದೇಶದ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಕೂಡಿ ಬಹು 
ಸಂಖ್ಯಾತರ ಕೋಮುಭಾವನೆಯನ್ನು ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿ ಇಡಲು ಯತ್ನಿಸಬೇಕು. ಹಿಂದುಳಿದ 
ವರ್ಗದವರ ಜೊತೆ ಸೇರಿಕೊಂಡು ಕೋಮುವಾದ ವಿರೋಧಿ ನಿಲುವಿನ ಏಕತಾ ವೇದಿಕೆಗಳನ್ನೂ 
ಸ್ಥಾಪಿಸಬೇಕು. 

ಗೂಂಡಾಗಳು, ಹಪಾಪಿ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು, ಸುಲಿಗೆಕೋರರು, ಕಳ್ಳಸಾಗಣೆದಾರರು ಮತ್ತು 
ಕಾಳಸಂತೆಕೋರರು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರ ನಾಯಕತ್ವ ವಹಿಸದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. 

ಕೋಮುಗಲಭೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿದಲಿತರಿಗೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಪಾತ್ರವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ದಲಿತರು 
ಮರೆಯಬಾರದು. ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳನ್ನು ನೇರವಾಗಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಹಕ್ಕು ಅವರಿಗಿದೆ. 
ಅವರ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಗೆ ಒಳಗಾದ ಇತರ ಜನಾಂಗದವರನ್ನು ಸಂಘಟಿಸಿ ನೇತೃತ್ವ ವಹಿಸುವ ಮತ್ತು 
ಜಾತ್ಯತೀತ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಬೆಳೆಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಅವರಿಗಿದೆ. ಆದರೆ ಮೊದಲು ಅವರಿಗೆ ತಮ್ಮ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯದ ಅರಿವಾಗಬೇಕು. 

ದಲಿತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಒಂದುಗೂಡುವುದಕ್ಕೆ 
ಮೊದಲು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕುವ ಅತಿ ಮಹತ್ವದ ಕರ್ತವ್ಯದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಬೇಕು. ಆ 
ಮೂಲಕ ಹೊಸ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಜನ ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವಿಶ್ವಾಸ ಮೂಡಿಸಬೇಕು. 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳ ಹಿಂದಿರುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕ್ರೌರ್ಯ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಹಂ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಜನರಿಗೆ ತಿಳಿಹೇಳಬೇಕು. 

ಕೊನೆಯದಾಗಿ ಒಂದು ಮಾತು : ಇರಲು ಮನೆ, ತೊಡಲು ಬಟ್ಟೆ, ಎರಡು ಹೊತ್ತಿನ 
ಊಟ ಹಾಗೂ ಒಳ್ಳೆಯ ಕೆಲಸವಿರುವ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ ಅನುಯಾಯಿ ಕೋಮುಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ 
ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ಧವಿಲ್ಲ. ನ 


ದ.ಸಂ.ಸ. ಬೆಂಗಳೂರು ಶಾಖೆಯ ನೆನಪಿನ ಸಂಚಿಕೆ “ದನಿ” (೧೯೮೯) ಗಾಗಿ ಬರೆದ ಲೇಖನ. 


೮೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದ 


ನಾವಿಂದು ಅತ್ಯಂತ ಆತಂಕದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದೇವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ ಕುರಿತು ಮಾಡಬೇಕಾದ ಚಿಂತನೆಗೆ ಬೇಕಾದ ಸಮಯವನ್ನೆಲ್ಲ 
ಕೋಮುವಾದದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಲು ಬಳಸುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದೊದಗಿದೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಕೋಮುಸೌಹಾರ್ದವು ಸಹಜವಾಗಿ ಇರುವಂಥ ವಾತಾವರಣವಿದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ ಮಾನವ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಪಥದಲ್ಲಿ ಮುಂದುವರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯ; ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಜೀವಂತವಾಗಿರುವುದೊಂದೇ ಅವನ 
ಗುರಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಕೋಮುವಾದವು ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ ಒಳ್ಳೆಯತನದ ಮೇಲೆ ಕ್ಯಾಕರಿಸಿ ಉಗುಳುತ್ತದೆ. 
ಎಲ್ಲ ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅರಿಯುವ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅಡ್ಡಗೋಡೆಯಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಕೋಮು 
ಸೌಹಾರ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯನ ಸದ್ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು 
ನಮ್ಮ ದೇಶಕ್ಕೆ ದಾರಿದೀಪಗಳಾಗಿವೆ. ದೇಶ ಯಾವ ರೀತಿ ಮುಂದುವರಿಯಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ. 

ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಮಾನವೀಯತೆಗೆ ಬದ್ಧವಾಗಿದ್ದಂಥ ಒಬ್ಬ "ಬಂಡುಕೋರ' 
ಸವಾ ನವಾದಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಅವರ ಸನಾತನವಾದವು ಪರಿಶುದ್ಧವಾಗಿದೆ; ಇಡೀ ಲೋಕದ ಹಿತವನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವುದಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ವಾಖ್ಯಾನಿಸುವ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಇಡೀ 
ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯವಾಗಿದೆ. ಅವರ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕ್ರೈಸ್ತರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, ಬೌದ್ಧರು, 
ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಮಾನವ ಘನತೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಪರಿಶುದ್ಧರಾದ ಹಿಂದೂಗಳು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, 
ಸಿಬ್ಬರು, ಕ್ರೈಸ್ತರು ಎಲ್ಲರೂ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ಒಂದೇ ಆಗುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗಾಗಿ ನಿಜವಾದ 
ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಧರ್ಮಗಳ ಮಧ್ಯ ವೃತ್ಯಾಸವೇ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ. ಈ ಮನಸ್ಥಿತಿಯೇ 
ಕೋಮುವಾದವೆಂಬ ರೋಗಕ್ಕೆ ಮದ್ದಾಗಿದೆ. 


ಎ 
“ಮುಹವ ದ್‌, ರುರತುಷ್ಟ ಮತ್ತು ಮೊಸೆಸರಿಗೆ ಇರುವಂತೆಯೇ ಏಸುವಿಗೂ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷು ಸ್ಥಾನವಿದೆ. ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳು ನನಗೆ ಒಂದೇ ತೋಟದ ಸುಂದರ 


ಆ 


ಅಮೃತ ಮತು ವಿಷ/ ೮೧ 
ಎಶ 


ಪುಷ್ಪಗಳು ಅಥವಾ ಅವು ಒಂದೇ ಮಹಾವೃಕ್ಷದ ಕೊಂಬೆಗಳು'' ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಹೇಳಿದ್ದು ಕೋಮುವಾದಕ್ಕೊಂದು ಪ್ರಬಲ ಉತ್ತರವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲ ಮತಗಳು ಸತ್ಯ ಮಾತ್ರವಲ್ಲ 
ಸಮಾನ ಕೂಡ ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ನಂಬಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲಾ ಪ್ರವಾದಿಗಳೂ ಸಮಾನರು 
ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಭಾರತದಂಥ ಬಹುಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಬಹು ಧಾರ್ಮಿಕ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಸಂಯಮ ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯಪ್ರೇಮ ಮಾತ್ರ ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಉದ್ದಿಗ್ಗವಿಲ್ಲದ 
ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಬಲ್ಲುದು. 

“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಪಟ್ಟು ಬಿಡದ ಸತ್ಯಾನ್ಹೇಷಣೆ'' ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಅಚಲವಾದ 
ನಂಬಿಕೆ ಇತ್ತು. ಧರ್ಮಗ್ರಂಥವಾದ ಭಗವದ್ಗೀತೆ ಅವರಿಗೆ ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದ ಗ್ರಂಥವಾಗಿದ್ದಿಲ್ಲ. 
ಮನುಷ್ಯನ ಆಂತರಿಕ ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಿರುವ ಕುರುಕ್ಷೇತ್ರಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದುದಾಗಿತ್ತು. 

“ದುರ್ಯೋಧನ ಮತ್ತು ಅವನ ಪಕ್ಷದವರನ್ನು ನಾನು ಮಾನವನಲ್ಲಿರುವ ಅಧಮ 
ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳೆಂದೂ ಅರ್ಜುನ ಮತ್ತು ಅವನ ಪಕ್ಷದವರನ್ನು ಉತ್ತಮ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳೆಂದೂ ಪರಿಗಣಿಸುತ್ತೇನೆ. 


ಎ ಜಂ ಖಲ ವಾಗ್‌ 


ಮ್ಮ ಸ್ವಂತ ದೇಹವೇ ಯುದ್ಧರಂಗ. ಈ ಎರಡೂ ಪಕ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ವತವಾದ ಯುದ್ಧನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. 


(EL 


pa 


ಕವಿಯಷಿ ಅದನ್ನು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಟ್ಟುವಂತೆ ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಶುದ್ಧ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಸದಾ ಪಿಸುನುಡಿ 
ನುಡಿಯುತ್ತಿರುವ ಅಂತರ್ಯಾಮಿ ಕೃಷ್ಣ ಗಡಿಯಾರದಂತೆ ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಶುದ್ಧತೆಯ ಕೀಲು ಕೊಡುವುದು 
ಆವಶ್ಯಕ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಂತರ್ಯಾಮಿ ಮಾತನಾಡುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾನೆ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿ 
ನಮಗೆ ಕಿವಿಮಾತು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

"ನಾನೊಬ್ಬ ಸನಾತನಿ ಹಿಂದೂ' ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿಕೊಂಡರೂ ತಮ್ಮದೇ 
ಆದ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಬೆಳಕಿನ ಮೂಲಕವೇ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಗುರುತಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ವಿಶಾಲ ಕಲ್ಪನೆಗೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ, ಕೋಮು ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಕೆರಳಿಸುವ 
ಹಿಂದೂಧರ್ಮ, ಜಾತೀಯತೆ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಆಚರಿಸುವ ಹಿಂದೂ ಧಮ, "ಗರ್ವದಿಂದ 
ಹೇಳಿರಿ ನಾವು ಹಿಂದೂಗಳು' ಎಂದು ಹೇಳುವವರ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ, ಅವರ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 

ಆನುವಂಶಿಕತೆಯ ಪ್ರಭಾವದಲ್ಲಿ ನಾನು ನಂಬಿರುವುದರಿಂದ, ಹಿಂದೂ ಕುಟುಂಬವೊಂದರಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟಿರುವುದರಿಂದ, ನಾನು ಒಬ್ಬ ಹಿಂದೂ ಆಗಿ ಉಳಿದಿದ್ದೇನೆ. ನನ್ನ ನೈತಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಅಥವಾ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಅದು ಅಸಂಗತವೆಂದು ಕಂಡುಬಂದಲ್ಲಿ ನಾನು ಅದನ್ನು ತ್ಯಜಿಸುತ್ತೇನೆ 
ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಸತ್ಯ, ಪ್ರೇಮ ಮತ್ತು ಅಹಿಂಸೆಗಳು ಅವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ 
ಮೂಲಾಧಾರಗಳಾಗಿವೆ. ಆ ಮೂಲಕವೇ ಅವರು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿದ್ದರು ಮತ್ತು 
ಗೌರವಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. “ಅಹಿಂಸೆ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಿಗೂ ಸಮಾನವಾಗಿದೆ. ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು ಕೇವಲ 
ಮಾನವ ಜೀವನದ ಏಕತೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ನಂಬಿಕೆ ಇಡದೆ, ಜೀವಂತವಾಗಿ ಇರುವ ಎಲ್ಲದರ 
ಏಕತೆಯಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಡುತ್ತದೆ'' ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕಿನ 
ಒಳ್ಳೆಯದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಗೌರವಿಸುವ ಮನೋಭಾವವಿದೆ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ, ಮುಸ್ಲಿಂ, 


ಕ್ರೈಸ್ತ, ಸಿಖ್ಬ ಎಂಬ ಭೇದಭಾವ ಎಂದಿಗೂ ಬರದು. ಕೋಮುಭಾವನೆ ಎಂದೂ ಕೆರಳದು. 


ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಇಡೀ ಮಾನವ ಕುಲವನ್ನು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಜೀವರಾಶಿಗಳನ್ನು 
ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ನೋಡಲು ಸಾಧ್ಯ. ಎಲ್ಲಾ ಒಳ್ಳೆಯದರ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವ ಮೂಡಲು ಸಾಧ್ಯ. 

“ವೇದಗಳು ಮಾತ್ರವೇ ದೈವೀಕವಾದುವು ಎಂಬುದನ್ನು ನಾನು ನಂಬುವುದಿಲ್ಲ. ಬೈಬಲ್‌, 
ಕುರಾನ್‌ ಮತ್ತು ಜೆಂದಾ ಅವೆಸ್ತಾ ಸಹ ವೇದಗಳಷ್ಟೇ ದೈವೀಕವಾಗಿ ಪ್ರೇರಿತವಾದುವು ಎಂಬುದು 
ನನ್ನ ನಂಬಿಕೆ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳುವಾಗ ಕೋಮುವಾದ ಬೇರು ಸಹಿತ ಕಿತ್ತು 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. 
ಚರಕ ಧರ್ಮ 

ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಧರ್ಮವನ್ನು ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿ ನೋಡುವ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಕ್ರಮವು 
೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರನ್ನು ನೆನಪಿಗೆ ತರುತ್ತದೆ. ಚರಕವು ಅವರಿಗೆ ಉತ್ಪಾದನೆಯ ಒಂದು 
ಮಹತ್ವದ ಸಾಧನವಾಗಿತ್ತು. ಬ್ರಿಟಿಷರ ಜವಳಿ ಗಿರಣಗಳನ್ನು ಬಂದ್‌ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಅದಕ್ಕಿತ್ತು. 
ಆ ಮೂಲಕ ಭಾರತೀಯರ ಶೋಷಣೆ ಕಡಿಮೆಗೊಳಿಸುವಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಸುವಲ್ಲಿ ಚರಕವು ಮಹತ್ತರ ಪಾತ್ರವನ್ನು ವಹಿಸಿದೆ. ಆದರೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಿಗೆ ಚರಕವೆಂಬುದು 
ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು. ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಒಂದು ಗೂಡಿಸುವ ಸಾಧನವಾಗಿತ್ತು ಕಾಯಕದ ಪ್ರಾವಿತ್ರ ದ 
ಸಂಕೇತವಾಗಿತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಅಸ್ತವಾಗಿತ್ತು; ಸತ್ಯಾಗ್ರಹವಾಗಿತ್ತು; 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಪಥವಾಗಿತ್ತು ಆತ್ಮಗೌರವದ ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರಗೌರವದ ಸಂಕೇತವಾಗಿತ್ತು; ಮನುಷ್ಯರನ್ನು 
ನಿಜ ಮನುಷ್ಯರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡುವ ಮಂತ್ರದಂಡವಾಗಿತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೀಗೆ 
ಹೇಳಿದರು: 

“ನಾನು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಚರಕವನ್ನು ನೋಡಲು ಇಚ್ಛಿಸುತ್ತೇನೆ; ಏಕೆಂದರೆ ನಾನು ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ 
ದಿವಾಳಿತನವನ್ನು ನೋಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಅಸ್ಥಿಪಂಜರಗಳಂತಿರುವ ಭಾರತದ ಜನರಿಗೆ ಉಣಲು ಮತ್ತು 
ಹೊದೆಯಲು ದೊರೆಯಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಅವರಿಗೆ ಧರ್ಮದ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲ. ಇಂದು ಅವರು 
ಪಶುಗಳಂತೆ ಬಾಳುತ್ತಿರುವುದಕ್ಕೆ ನಾವು ಜವಾಬ್ದಾರರಾಗಿದ್ದೇವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಚರಕ ನಮಗೊಂದು 
ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ರ. ಅಸಹಾಯಕರ ಸೇವೆಯೇ ಧರ್ಮ. ದೇವರು ಅಸಹಾಯಕರ ಮತ್ತು ದುಃಖಾರ್ತರ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ನಾವು ಹಣೆಯ ಮೇಲೆ ಲಾಂಛನಗಳನ್ನು ಧರಿಸಿದ್ದರೂ 
ಅವನನ್ನು ಎಂದರೆ ದೇವರನ್ನು ಗಮನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ದೇವರು ವೇದಗಳಲ್ಲಿ ಇದ್ದಾನೆ ಹಾಗೂ ಇಲ್ಲ. 
ವೇದಗಳ ಭಾವವನ್ನು ಗ್ರಹಿಸುವವನು ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ವೇದಗಳ ಅಕ್ಷರಕ್ಕೆ 
ಜೋತು ಬೀಳುವವನು ಒಬ್ಬ ವೇದೀಯ, ಒಬ್ಬ ಅಕ್ಷರನಿಷ್ಠ. 

ವೇದಗಳ ಬರಿಯ ಜ್ಞಾನ ನಮ್ಮ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರನ್ನು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಗುರುಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಲಾರದು. 


ಗ್‌ 
ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ್ದಲ್ಲಿ, ಮ್ಯಾಕ್ಸ್‌ ಮು ರ್‌ ಒಬ್ಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗುತ್ತಿದ್ದ. ಇಂದಿನ ಧರ್ಮವನ್ನು ಅರ್ಥ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ವೇದಾಧ್ಯಾಯನಕ್ಕೆ ಎರಡನೆಯ ಸ್ಥಾನ 
ಕೊಡುತ್ತಾನೆ, ಚರಕದ ಧರ್ಮವನ್ನು ಪ್ರಸಾರ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ ಮತ್ತು ಉಪವಾಸದಿಂದಿರುವ ತನ್ನ 
ಲಕ್ಷಾಂತರ ದೇಶಬಾಂಧವರ ಹಸಿವನ್ನು ಹಿಂಗಿಸುತ್ತಾನೆ. 
ನೂಲುವುದನ್ನು ನಾನು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಧಾರ್ಮಿಕ ಪಂಥಗಳ ಆಚರಣೆಗಿಂತಲೂ 


ಉತ್ತಮವಾದುದೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಆದರೆ ಇದರ ಅರ್ಥ ಈ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಬಿಡಬೇಕು 


ಎಂದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳ ಅನುಯಾಯಿಗಳೂ ಅನುಸರಿಸಬೇಕಾಗಿರುವ ಧರ್ಮವು ಆ 
ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಮೀರುತ್ತದೆ ಎಂದಷ್ಟೇ ನನ್ನ ಅರ್ಥ. ಆದ್ದರಿಂದ ಸೇವಾಭಾವದಿಂದ ಚರಕ ತಿರುಗಿಸಿದರೆ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಉತ್ತಮ ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಮುಸಲ್ಮಾನ ಉತ್ತಮ ಮುಸಲ್ಮಾನನಾಗುತ್ತಾನೆ. ವೈಷ್ಣವ 
ಉತ್ತಮ ವೈಷ್ಣವನಾಗುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ನಾನು ಹೇಳುತ್ತೇನೆ. 

ನಾನು ಹಾಸಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಮಲಗಿರುವಾಗ ಚರಕ ತಿರುಗಿಸುವುದು ನನಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾದಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಅದು ದೇವರ ಮೇಲೆ ನನ್ನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಕೇಂದ್ರೀಕರಿಸಲು ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತದೆ ಎಂದು ನನಗೆ 
ಅನಿಸಿದಲ್ಲಿ ನಾನು ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಜಪಸರವನ್ನು ಬದಿಗಿಟ್ಟು ಚರಕ ತಿರುಗಿಸುತ್ತೇನೆ. ಚರಕ 
ತಿರುಗಿಸಲು ನನಗೆ ಶಕ್ತಿಯಿದ್ದು, ಮಣಿಗಳನ್ನು ಎಣಿಸುವುದು ಅಥವಾ ಚರಕ ತಿರುಗಿಸುವುದು 
ಇವುಗಳ ನಡುವೆ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಬೇಕಾದಲ್ಲಿ ನಾನು ಬಡತನ ಹಾಗೂ ಉಪವಾಸ ದೇಶವನ್ನು 
ಗುಪ್ತವಾಗಿ ಬೆನ್ನಟ್ಟಿರುವುದನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಿರುವವರೆಗೆ ಖಂಡಿತವಾಗಿಯೂ ಚರಕದ ಪರವಾಗಿ 
ತೀರ್ಮಾನಿಸುತ್ತೇನೆ ಮತ್ತು ಅದನ್ನೇ ನಾನು ನನ್ನ ಜಪಸರವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತೇನೆ. ರಾಮನಾಮದ 
ಜಪ ಕೂಡ ಒಂದು ಅಡ್ಡಿಯಾಗುವಂಥ ಕಾಲವನ್ನು ನಾನು ಎದುರುನೋಡುತ್ತೇನೆ. ರಾಮನು 
ಮಾತಿಗೂ ಮೀರಿದವನೆಂದು ನಾನು ಅರಿತಾಗ ಆ ಹೆಸರನ್ನು ಜಪ ಮಾಡುವ ಅಗತ್ಯ ನನಗೆ 
ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಚರಕ, ಜಪಸರ ಮತ್ತು ರಾಮನಾಮ ನನಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಗುರಿಗೆ ಸಾಧಕವಾಗಿವೆ. 
ಅವು ನನಗೆ ಸೇವಾಧರ್ಮವನ್ನು ಬೋಧಿಸುತ್ತವೆ. ಸೇವಾಧರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸದೆ ನಾನು 
ಅಹಿಂಸೆಯನ್ನು ಪಾಲಿಸಲಾರೆ. ಅಹಿಂಸಾಧರ್ಮವನ್ನು ಆಚರಿಸದೆ ನಾನು ಸತ್ಯವನ್ನು ಕಾಣಲಾರೆ. 
ಸತ್ಯಕ್ಕಿಂತ ಬೇರೆ ಧರ್ಮವಿಲ್ಲ ಸತ್ಯವೇ ರಾಮ, ನಾರಾಯಣ, ಈಶ್ವರ, ಖುದಾ, ಅಲ್ಲಾ, ಗಾಡ್‌.” 

ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಇಂಥ ಆಲೋಚನಾಕ್ರಮಗಳಿಂದಾಗಿಯೇ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಒಂದು 
ಹೊಸ ರೂಪ ಬಂದಿತು. ಆದರೆ ದುರ್ದೈವದ ಸಂಗತಿ ಎಂದರೆ ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ 
ಮನೋಲೋಕದ ಈ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ ಭಾರತೀಯ ಅಕ್ಷರಸ್ಥರು ತಲೆಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರನ್ನು ಕೊಲೆ ಮಾಡಿದ ನಾಥೂರಾಂ ಗೋಡ್ಲೆಯಂಥವರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವೇ ಇಂದಿನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಧಾನ್ಯ ಪಡೆಯುತ್ತಿದೆ. 

“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಸ್ವಾರಸ್ಯ ಅದರ ವ್ಯಾಪಕವಾದ ಸರ್ವಗ್ರಾಹಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ಮತ ಅಥವಾ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಅನುಸಾರವಾಗಿ ದೇವರನ್ನು ಪೂಜಿಸುವಂತೆ 
ಹಿಂದೂಧರ್ಮ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಅದು ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳ ಜೊತೆ ಶಾಂತಿ ಸ್ನೇಹದಿಂದ 
ಬಾಳುತ್ತದೆ. ಅಧಿಕೃತ ಸಿದ್ಧಾಂತದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗಿರುವ ಅದು ನನಗೆ ಹಿಡಿಸುತ್ತದೆ” ಎಂದು 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಸರ್ವಕಾಲಕ್ಕೂ ಪ್ರಸ್ತುತವಾಗಿದೆ. 

“ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಾವು ಹಿಂದೂಗಳು ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆಗಳನ್ನು ಅಂಧಶ್ರದ್ಧೆಯ ಒಂದು 
ವಿಷಯವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದ್ದೇವೆ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಕೇವಲ ತಿನ್ನುವ, ಕುಡಿಯವ ವಿಷಯವನ್ನಾಗಿ 
ಅದನ್ನು ಕೆಳದರ್ಜೆಗೆ ಇಳಿಸಿದ್ದೇವೆ'' ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ವಿಷಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ವಿಷಾದ 
ನಮಗೆ ಅರ್ಥವಾಗದ್ದರಿಂದ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಗ್ರಾಹಂ ಸ್ಟೇನ್ಸ್‌ರಂಥ ಮಾನವತಾವಾದಿಗಳನ್ನು 
ಜೀವಂತ ಸುಡುವ ದಾರಾಸಿಂಗ್‌ಗಳು ಹುಟ್ಟುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


“ನಿಜವಾದ ಶುದ್ಧ ಚಳವಳಿಯು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನೂ ತನ್ನ ಸ್ವಂತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆ 


ತಲುಪಲು ಮಾಡುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿರಬೇಕು. ಅಂತಹ ಯೋಜನೆಯಲ್ಲಿ ಚಾರಿತ್ರ್ಯವು 
ಏಕಮಾತ್ರ ಪರೀಕ್ಷಾ ಸಾಧನವಾಗುತ್ತದೆ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು ದಾರಾಸಿಂಗ್‌ 
ಅಂಥವರನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದವರಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುವುದೆ? 

“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಇತರ ಎಲ್ಲಾ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೂ ತಕ್ಕಡಿಯಲ್ಲಿ ತೂಗಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಶಾಶ್ವತ ಸತ್ಯ ಒಂದೇ. ದೇವರು ಒಬ್ಬನೇ. ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ಪರಸ್ಪರ ಘರ್ಷಣೆಯಲ್ಲಿರುವ 
ಮತಗಳು ಮತ್ತು ಆಚಾರಗಳಿಂದ ದೂರ ಸರಿದು, ಸತ್ಯದ ನೇರ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸೋಣ. 
ಆಗ ಮಾತ್ರವೇ ನಾವು ನಿಜವಾದ ಹಿಂದೂಗಳು ಆಗುತ್ತೇವೆ. ತಮ್ಮನ್ನು ಸನಾತನಿಗಳೆಂದು 
ಕರೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ ಅನೇಕ ಜನ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಓಡಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಜನರನ್ನು 
ದೇವರು ಆಯ್ದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ ಎನ್ನುವುದನ್ನು ಯಾರು ಬಲ್ಲರು? ದೇವರ ಅನುಗ್ರಹವು ಅವನ 
ಸಂಕಲ್ಪವನ್ನು ನೆರವೇರಿಸಿ, ಅವನ ಸೇವೆ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ, ಸುಮ್ಮನೆ ರಾಮ 
ರಾಮ ಎಂದು ವಟಗುಟ್ಟುವವರಿಗಲ್ಲ” ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಬಾಬರಿ 
ಮಸೀದಿಯನ್ನು ಕೆಡವಿದವರಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುವುದೆ? 

“ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಅತ್ಯಂತ ಪರಿಶುದ್ಧ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಒಂದು ಇರುವೆ, 
ಒಂದು ಆನೆ ಮತ್ತು ಒಬ್ಬ ಶ್ವಪಚ ಸಮಾನ ಸ್ಥಾನ ಹೊಂದಿರುತ್ತಾರೆ.... ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವು 
ಇಡೀ ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತವಾದುದಲ್ಲ; ಜೀವಂತವಾಗಿರುವ ಎಲ್ಲದರ ಭ್ರಾತೃತ್ವವನ್ನು 
ಅದು ಒತ್ತಿ ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಕ ಮನುಷ್ಯನ ನಡುವೆ ನಾವು ನಿಜವಾದ, ಜೀವಂತವಾದ 
ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಪುನಃಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಕ್ಷಣವೇ ಮಾನವನ ಮತ್ತು ಇಡೀ ಸೃಷ್ಟಿಯ ನಡುವೆ 
ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ನಾವು ಶಕ್ತರಾಗುತ್ತೇವೆ. ಆ ದಿನ ಬಂದಾಗ ನಾವು ಭೂಮಿಯ 
ಮೇಲೆ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯರ ಬಗ್ಗೆ ಸದ್ಭಾವನೆಯನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತೇವೆ” ಎಂದು ಮಹಾತ್ಮಾ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ನಾವಿಂದು ಮನನ ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. 

"ಪ್ರಭುವಾದ ದೇವರು ಈ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ವ್ಯಾಪಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ತ್ಕಾಗಿಗಳಾಗಿ 
ಮತ್ತು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಅವನಿಗೆ ಸಮರ್ಪಿಸಿ. ಅನಂತರ ನಿಮ್ಮ ಪಾಲಿಗೆ ಬರಬಹುದಾದುದನ್ನು 
ಪಡೆಯಿರಿ. ಯಾರದೇ ಆಸ್ತಿಗೆ ಆಸೆಪಡಬೇಡಿ.” ಈಶೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಈ ಒಂದು ಮಂತ್ರವನ್ನು 
ನೆನಪಿಡಿ. ಇತರ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳ ವಿಷಯವನ್ನು ಪೂರ್ತಿ ಮರೆತುಬಿಡಿ. ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳ ಸಾಗರದಲ್ಲಿ 
ನೀವು ಮುಳುಗಿ ಉಸಿರುಗಟ್ಟಬಹುದು. ವಿನಯವಂತರಾಗಿ ವಿವೇಕಿಗಳಾಗಿದ್ದಲ್ಲಿ ಅವು ಪಂಡಿತರಿಗೆ 
ಒಳ್ಳೆಯವೇ. ಆದರೆ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಸಾಗರವನ್ನು ದಾಟಲು ಈ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಬೇರಾವುದರ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ತಮ್ಮ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು 
ಮೇಲಿನ ಈಶೋಪನಿಷತ್ತಿನ ಒಂದು ಮಂತ್ರದಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದಿಟ್ಟರು. ಆ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ಕಾಲದ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಪರೀಕ್ಷಿಸಿದರು. “ಇಂದು ನಾವು ನೋಡುವುದು ಶುದ್ಧವಾದ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನಲ್ಲ, ಅದರ ವಿಕಟಾನುಕರಣೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ” ಎಂದು ನಿಟ್ಟುಸಿರು ಬಿಟ್ಟರು. 

ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ನಿಟ್ಟುಸಿರಿನಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮ ಪ್ರತಿ ಮನುಷ್ಯನೊಳಗಿನ 
ಧರ್ಮವಾಗಲಿ. ಆ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳೂ ಒಂದೇ ಎಂಬುದು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 
ಅರಿವಾಗಲಿ. ಕೋಮುವಾದ ಅಳಿಯಲಿ. ಮಾನವೀಯತೆ ಉಳಿಯಲಿ. Fe 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೮೫ 


ಕವಲುದಾರಿಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರು 


೨೫ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಚಳವಳಿಯ ಬೀಜ ಮೊಳಕೆಯೊಡೆಯಿತು. 
ಅಮೆರಿಕದ ಬ್ಲ್ಯಾಕ್‌ ಪ್ಯಾಂಥರ್ಸ್‌ ಪ್ರಭಾವದಿಂದ ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಪ್ಯಾಂಥರ್ಸ್‌ 
ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡರು. ತೆಲುಗಿನಲ್ಲಿ ದಿಗಂಬರ ಸಾಹಿತಿಗಳು ಹೋರಾಟದ ಹಾಡುಗಳ ಮೂಲಕ ಜನಮನ 
ಗೆದ್ದಿದ್ದರು. ಆಂಧ್ರ ಮತ್ತು ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತ್ಯ ಹಾಗೂ ಹೋರಾಟ ಜೊತೆಜೊತೆಯಾಗಿ 
ಸಾಗಿದ್ದವು. ಇಂಥ ಪ್ರಭಾವಗಳು ಮತ್ತು ಪರಿಶಿಷ್ಟರ ದುಃಖಮಯ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ 
ಅಸಹಾಯಕತೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿ ಅಸ್ತಿತ್ರಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. ದಲಿತರು, 
ಹಾಡುಗಳು ಮತ್ತು ಕನಸುಗಳೊಂದಿಗೆ ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಎದುರಿಸಲು ಸಿದ್ಧರಾದರು. ಈ ಸಂದರ್ಭ 
ವಿಚಿತ್ರ ಹೋರಾಟದ ಸಂದರ್ಭವಾಗಿತ್ತು. ಆಗಲೆ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಒಡೆದು ಸಿಂಡಿಕೇಟ್‌ (ಸಂಸ್ಥಾ 
ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌), ಇಂಡಿಕೇಟ್‌ (ಇಂದಿರಾ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌) ಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಸಿಂಡಿಕೇಟ್‌ ಸೋಲಿಸಿ ಇಂಡಿಕೇಟ್‌ 
ಮತ್ತೆ ಅಧಿಕಾರದ ಚುಕ್ಕಾಣಿ ಹಿಡಿದಿತ್ತು. 

ಸಿಂಡಿಕೇಟ್‌ನ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಪಕ್ಷದ ನಾಯಕರು, 
ಕೋಮುವಾದಿ ರಾಜಕಾರಣಕ್ಕೇ ಜೋತುಬಿದ್ದಂಥ ಗೋಪಾಲಕೃಷ್ಣ ಅಡಿಗರಂಥ ಬುದ್ಧಿಜೀವಿಗಳು 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾರಣಗಳಿಗಾಗಿ ನೆಹರೂ ಮನೆತನದ ವಿರುದ್ಧ ಕೆಂಡ ಕಾರುತ್ತಿದ್ದರು. ದೇಶದ 
ಅಧಿಕಾರ ಪರಂಪರಾಗತವಾಗಿ ನೆಹರೂ ಮನೆತನದವರ ಪಾಲಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಅವರು ಗಾಢವಾಗಿ 
ನಂಬಿದ್ದರು. ಜನಸಂಘದ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಇಂಥ ವಾತಾವರಣದ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಹೊಂಚು 
ಹಾಕಿದ್ದರು. ಇಂದಿರಾ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಸರ್ಕಾರ ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರದ ಆಗರ ಎಂದು ಲೋಕನಾಯಕ 
ಜಯಪ್ರಕಾಶ ನಾರಾಯಣ ಸಾರಿದರು. ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಲು ದೇಶದ ಜನತೆಗೆ 
ಕರೆ ನೀಡಿದರು. ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಹಾಗೂ ನಿಸ್ವಾರ್ಥ ಮುತ್ತದ್ದಿಯಾಗಿದ್ದ ಜಯಪ್ರಕಾಶ ನಾರಾಯಣರ 
ಕರೆಗೆ ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನ ಓಗೊಟ್ಟರು. ದೇಶಾದ್ಯಂತ ಭಾರಿ ಚಳವಳಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. ದಲಿತ 
ಚಳವಳಿಗೆ ಚಾಲನೆ ನೀಡಿದ ಸಂದರ್ಭ ಇದಾಗಿತ್ತು. ಜೆ.ಪಿ. ಚಳವಳಿ ಸಮಗ್ರ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಕರೆಯೊಂದಿಗೆ 


೮೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ತಾರಕಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟಿದಾಗ ಎರಡನೇ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟದ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿತು. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಜಯಪ್ರಕಾಶ ನಾರಾಯಣರು ಬಂಡಾಯ ಏಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಸೈನ್ಯಕ್ಕೂ ಕರೆ ನೀಡುವಷ್ಟು ಅತಿರೇಕಕ್ಕೆ 
ಹೋದರು. ಪರಿಣಾಮ - ತುರ್ತು ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ಘೋಷಣೆ. ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿ ಜನ್ಮ 
ತಾಳಿದ ಸಂದರ್ಭವಿದು. 

ಮುಂದಿನ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಸಮುದಾಯ, ಬಂಡಾಯ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಘಟನೆ, ರೈತ ಚಳವಳಿ, 
ಭಾಷಾ ಚಳವಳಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿಗೆ ವಿಶೇಷ ಸ್ಥಾನವಿತ್ತು. ಸಮುದಾಯ, 
ಬಂಡಾಯ ಸಂಘಟನೆಗಳು; ನಾಟಕ, ಬೀದಿ ನಾಟಕ, ಸಾಹಿತ್ಯ, ಭಾಷಣ, ಚರ್ಚೆ ಮತ್ತು 
ವಾಗ್ವಾದಗಳ ಮೂಲಕ ದಲಿತರ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಸಂಕಷ್ಟಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸುತ್ತ ಬಂದವು. ಈ ಹಿಂದೆ ನವ್ಯ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮೂಲಕ 
ಬಂದ ಬುದ್ಧಿಜೀವಿಗಳು ಮತ್ತು ಯಾವುದೇ ಹೋರಾಟಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸದ ಉದಾರವಾದಿಗಳು 
ದಲಿತರ ಬಗ್ಗೆ ವಿಶೇಷ ಕಾಳಜಿ ತೋರಿದ್ದರು. ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿ ದಲಿತರ ಆತ್ಮಗೌರವ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ಮಾನವ ಘನತೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯತೊಡಗಿತು. ವಿವಿಧ ಹೋರಾಟ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಜಾಥಾ, ವಿಚಾರ ಸಂಕಿರಣ, ಕವಿ 
ಸಮ್ಮೇಳನ ಮತ್ತು ಸಭೆ-ಸಮಾರಂಭಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿದರು. ದಲಿತ 
ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿಯ ಶಿಬಿರಗಳು ಕಾರ್ಯಕರ್ತರಿಗೆ ವಿವಿಧ ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸುವ 
ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯಗಳ ಹಾಗೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದವು. ದಲಿತ ಯುವಕರಿಗೆ ಜ್ಞಾನದ ಹಸಿವು ಎಷ್ಟಿತ್ತೆಂದರೆ 
ಪ್ರತಿ ದಿನ ೧೨ ಗಂಟೆಗೂ ಹೆಚ್ಚು ಕಾಲ ಉಪನ್ಯಾಸ ಕೇಳಲು ಸಿದ್ಧರಾಗಿದ್ದರು. ತದನಂತರ ಕೂಡ 
ಚರ್ಚೆಗಳಲ್ಲಿ, ಕಲಾಮೇಳಗಳಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಶಿಬಿರಗಳು ಒಂದು ವಾರದವರೆಗೆ 
ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದವು. ಆಫ್ರಿಕಾ, ಮಧ್ಯಪೂರ್ವ, ಲ್ಯಾಟಿನ್‌ ಅಮೆರಿಕಾ ಮುಂತಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿನ 
ಹೋರಾಟದ ಬಗ್ಗೆ » ದೇಶದ ಇತಿಹಾಸದ ಬಗ್ಗೆ. , ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷಗಳ ಹಿಂದಿರುವ ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ, ಗಾಂಧಿ, ಬಸವ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಲೆನಿನ್ನರ ಬಗ್ಗೆ - ಹೀಗೆ ಹಲವು ಹದಿನೆಂಟು 
ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ ಏಕಾಗ್ರಚಿತ್ತದಿಂದ ತಿಳಿದುಕೊಂಡರು. 

“ಪಂಚಮ'' ಮಾಸಪತ್ರಿಕೆ ದಲಿತರ ಹೋರಾಟ ಮತ್ತು ಕನಸುಗಳನ್ನು ನಿಖರವಾಗಿ 
ದಾಖಲಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಅವರ ಮೇಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಅನ್ಯಾಯ, ಕೊಲೆ, ಸುಲಿಗೆ ಮತ್ತು ಅತ್ಯಾಚಾರಗಳ 
ವಿರುದ್ಧ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರು ಸಿಡಿದೇಳುವಂತೆ ಮಾಡಿತು. ಮಾನವೀಯತೆಯ ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡುವಂಥ 
ಹೋರಾಟಗಳಿಗೆ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ತುಂಬುವ ಕಥೆ-ಕವನ-ಘಟನೆಗಳನ್ನು ಅದು ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತಿತ್ತು. 

ಆ ದಿನಗಳು ಎಲ್ಲಿ ಹೋದವು? ದಲಿತರೇಕೆ ದಾರಿ ಕಾಣದಂತಾದರು? ಈ ಕುರಿತು 
ಚಿಂತನೆ ಮಾಡುವ ಕ್ಷಣಗಳಿವು. 

ಸರ್ಕಾರ ಯಾರನ್ನು ಪರಿಶಿಷ್ಟ ಜಾತಿಯವರು ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಿದೆಯೊ ಆ ನಿಮ್ನವರ್ಗದ 
ಜನ ಭಾರತೀಯ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಸ್ಥಾನದ ವಿವಿಧ ಸ್ಪರಗಳಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಹೊಲೆ 
ಮಾದಿಗರು ಮುಂತಾದ ಜಾತಿಗಳ ಹಣೆಪಟ್ಟಿಗಳೂಂದಿಗೆ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಚಳವಳಿಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಕನಸಿನ ಪ್ರಕಾರ ಅವರನ್ನು ಹರಿಜನರೆಂದು 
ಕರೆಯಲಾಯಿತು. ಹೋರಾಟಗಳ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು ದಲಿತರೆಂದು ಗುರುತಿಸಲಾಯಿತು. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೮೭ 


ಇಂದು ದೇಶದಲ್ಲಿ ಹೊಲೆ-ಮಾದಿಗರು, ಹರಿಜನರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ಏಕಕಾಲದಲ್ಲೇ 
ಇದ್ದಾರೆ! ಕೆಲ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಪ್ರಸ್ತುತಪಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಈ ರೀತಿ ಮನಸ್ಥಿತಿಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ 
ಗುರುತಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ತುಳಿತವನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಹಾಗೂ 

ಜಕೀಯವಾಗಿ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಮುಂದುವರಿದವರು ಹೊಲೆ-ಮಾದಿಗರು. (ಇಂದು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ 

ಹೋರಾಟ ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತಿರುವ ಮಾದಿಗರು ತಮ್ಮನ್ನು ದಲಿತರೆಂದು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಿದ್ಧರಿಲ್ಲ I) 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಒಳಗೇ ಇರುವ ಉದಾರವಾದದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟು ಶಿಕ್ಷಣ, ನೌಕರಿ, ರಾಜಕೀಯ 
ಮುಂತಾದ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕ ಅವಕಾಶಗಳಲ್ಲೇ ಅರಳಬೇಕೆನ್ನುವವರು ಹರಿಜನರು. ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ವಿರುದ್ಧ ಸಿಡಿದೆದ್ದವರು ದಲಿತರು! 

ಹೌದು. ದಲಿತರು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಸಿಡಿದೆದ್ದರು. ಸಂಘಟಿತರಾದರು. ಹೋರಾಟ 
ಮಾಡಿದರು. ಹೊಲೆ-ಮಾದಿಗರ ಮೇಲೆ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ದೈಹಿಕ-ಮಾನಸಿಕ ದೌರ್ಜನ್ಯ, ಅತ್ಯಾಚಾರ 
ಮತ್ತು ಕೊಲೆ-ಸುಲಿಗೆಗಳ ಎರುದ್ಧ ಧ್ರನಿ ಎತ್ತಿದರು. ಇಂಥ ಘಟನೆಗಳು ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ತಿಳಿಯುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದರು. ಸರ್ಕಾರವನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುವಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಬಾರಿ ಸಫಲರಾದರು. 
ಹೆಂಡ ವಿರೋಧಿ ಚಳವಳಿ, ಬಗರ್‌ ಹುಕುಂ ಸಾಗುವಳಿಯನ್ನು ಸಕ್ರಮಗೊಳಿಸುವ ಹೋರಾಟ, 
ಶಿಕ್ಷಣ ಮತ್ತು ಮೀಸಲಾತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಆಂದೋಲನಗಳು ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿಯ 
ಯಶಸ್ವಿ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳಾಗಿದ್ದವು. 

ಆದೆರ ದ.ಸಂ.ಸ ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಹೋರಾಟಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಕೂಡ ಹೊಲೆ-ಮಾದಿಗರ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಅರಿಯುವಲ್ಲಿ ಸೋತಿತು. ಪರಿಶಿಷ್ಟ ಜಾತಿಗಳ ಜನ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್ಸಿನ ಜೀತದಾಳುಗಳೆಂದೇ ಭಾವಿಸಿತು. 
ಅವರನ್ನು ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ವಿರೋಧಿ ಮಾಡುವುದು ತನ್ನ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿತು. ಇದಕ್ಕೆಲ್ಲ 
ಅವರ ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲರುವ ಗೊಂದಲಗಳೇ ಕಾರಣ. 

ದಲಿತರು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ "ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ ಕ್ರೌರ್ಯ 
ನಮ್ಮ ದುಸ್ಥಿತಿಗೆ ಕಾರಣ' ಎಂದು ನಂಬಿದವರು. ಜಾತಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದ 
ನೀಚತನದ ವಿರುದ್ಧ ಅವರು ಎತ್ತುತ್ತಿದ್ದ ಧ್ವನಿ ಅನೇಕ ಬಾರಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರ ವಿರುದ್ಧ ಎತ್ತಿದಂತೆ 
ಭಾಸವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಜಾತಿ ಹೋರಾಟಗಳಿಂದ ದಲಿತರು ಮೇಲೆ ಬರುವರು; ವರ್ಗ ಹೋರಾಟ 
ದೂರದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಎಂಬುದು ಅವರ ಭಾವನೆ. ಜಾತಿಗಳು ಸ್ಥಗಿತಗೊಂಡ ಕೆಳವರ್ಗದ ವಿವಿಧ 
ಮುಖಗಳು ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಚಿಂತಿಸಲಿಲ್ಲ. ಭಾರತೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ವರ್ಗಗಳು ಒಂದೇ ವಾಸ್ತವದ ಎರಡು ಮುಖಗಳು ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವೆಲ್ಲ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಕಲಿತ ದಲಿತರು ಉದ್ಯೋಗ ಅರಸುವ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಎದುರಾದರು. 
ಬೌದ್ದಿಕ ಹೋರಾಟಗಳಲ್ಲಿ ಅವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇದ್ದವರನ್ನೇ ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಹೊಲೆ-ಮಾದಿಗರು ಬದುಕುವಲ್ಲಿ ಎದುರಾಗುವವರು ಭೂ ಮಾಲೀಕರು, ಮೇಲ್ಭ್ಬಾತಿಯ ಶೂದ್ರರು. 
ಕಲಿತ ದಲಿತರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವಿರೋಧಿಯಾಗುವುದು ಸಹಜವಾದಷ್ಟೇ ನಿರಕ್ಷರಿ ಹೊಲೆ ಮಾದಿಗರು 


೮೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಮೇಲ್ಭಾತಿಯ ಶೂದ್ರರನ್ನು ದ್ವೇಷಿಸುವುದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಕಲಿತ ದಲಿತರ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ವಿರೋಧಿ 
ನಿಲುವು ಅವರ ಮೇಲೆ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಲೇ ಇಲ್ಲ. ಭೂ ಮಾಲೀಕರ ಹಿಡಿತದಿಂದ ಇಂದಿರಾ 
ಗಾಂಧಿ ತಮ್ಮನ್ನು ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವರೆಂಬ ನಂಬಿಕೆ ಅವರದಾಗಿತ್ತು. ಹೀಗಾಗಿ ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ 
ಸಮಿತಿಯ ಇಂದಿರಾ ಗಾಂಧಿ ವಿರೋಧಿ ನಿಲುವು ಅವರಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗಲಿಲ್ಲ ಸಮುದಾಯದ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಜಾಥಾದಲ್ಲಿ "ಪತ್ರೆ ಸಂಗಪ್ಪನ ಕೊಲೆ' ಬೀದಿ ನಾಟಕಕ್ಕೆ ಸ್ಪಂದಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಅವರು 
ಇಂದಿರಾಗಾಂಧಿ ಅವರನ್ನು "ದೌರ್ಜನ್ಯದ ರಾಣಿ' ಎಂದು ಕರೆದ ಹಾಡನ್ನು ಇಷ್ಟಪಡಲಿಲ್ಲ. 

೧೯೬೯ರಲ್ಲಿ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಹೋಳಾದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ ಸಮಿತಿ ಜನ್ಮ 
ತಾಳಿರಲಿಲ್ಲ. ಈ ಇಬ್ಬಾಗ ಹೊಲೆ-ಮಾದಿಗರಲ್ಲಿ, ಬಡವರಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಹುರುಪು ತಂದಿತ್ತು. 
ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ ಹಳಬರು, ಯಥಾಸ್ಥಿತಿವಾದಿಗಳು, ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ 
ಹಿಡಿತವಿದ್ದವರು ಸಿಂಡಿಕೇಟ್‌ ಜೊತೆ ಉಳಿದರು. ಹೊಸಬರು, ಬದಲಾವಣೆಯ ಮೇಲೆ ನಂಬಿಕೆ 
ಇದ್ದವರು, ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಬೀರ ಬಯಸುವವರು ಇಂಡಿಕೇಟ್‌ಗೆ 
ಹೊಸ ಚೈತನ್ಯ ನೀಡಿದರು. ಇಂಡಿಕೇಟ್‌ನ ಅವಕಾಶವಾದಿ ನಾಯಕರು ಇದರ ಲಾಭವನ್ನು 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ಪಡೆದರು. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೊಲೆ-ಮಾದಿಗರು ಇಂಡಿಕೇಟ್‌ಗೆ ಬೆಂಬಲ ನೀಡಿದರು. 
ನಂತರ ಜೆ.ಪಿ. ಚಳವಳಿ ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, ತುರ್ತು ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಹೇರಿದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ ಅವರು 
ಕಾಂಗೆಸ್‌ ಜೊತೆಗೇ ಉಳಿದರು. 

ದ.ಸಂ.ಸ. ದಲಿತರು ವಾಕ್‌ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ತುರ್ತು 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಹೊಲೆ ಮಾದಿಗರು ಇದು ತಮ್ಮ “ಬಿಡುಗಡೆ'ಗೆ ಪೂರಕ 
ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದರು. ತಮ್ಮನ್ನು ಸದಾ ತುರ್ತುಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟವರನ್ನು "ಅಮ್ಮ 
ವಿಚಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ' ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆ ಅವರದಾಗಿತ್ತು. ಜೀತ ವಿಮುಕ್ತಿ, ಬಗರ್‌ ಹುಕುಂ 
ಸಾಗುವಳಿ, ಉಳುವವನೇ ಭೂಮಿಯ ಒಡೆಯ ಮುಂತಾದ ಘೋಷಣೆಗಳನ್ನು ಅರಸು ಸರ್ಕಾರ 
ಕಾರ್ಯಗತಗೊಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾಗ ಇತರ ಬಡವರಂತೆ ಹೊಲೆ ಮಾದಿಗರೂ ಅದರ ಲಾಭ ಪಡೆದಿದ್ದರು. 
ಹೀಗೆ ಅವರು ಇಂದಿರಾ ಗಾಂಧಿ ಪರವಾಗಿದ್ದರೆ ದ.ಸಂ.ಸ. ಇಂದಿರಾ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿತ್ತು. 

ಜಯಪ್ರಕಾಶ ನಾರಾಯಣರ "ಸಮಗ್ರ ಕ್ರಾಂತಿ'ಯ ಮೂಲಕ ಸಂಘ ಪರಿವಾರ ದೇಶಾದ್ಯಂತ 
ನೆಲೆ ಕಂಡುಕೊಂಡದ್ದು ದೊಡ್ಡ ದುರಂತ. ಸಂಸ್ಥಾ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌, ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ ರಾಜಕೀಯ 
ಮುಖವಾದ ಜನಸಂಘ ಮುಂತಾದ ಪಕ್ಷಗಳಲ್ಲ ಸೇರಿ ಜನತಾ ಪಕ್ಷವಾದಾಗ, ತುರ್ತುಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ 
ನಂತರ ನಡೆದ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಇಂದಿರಾ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಸೋಲಿಸಿ ಜನತಾ ಪಕ್ಷದ 
ಆಳ್ವಿಕೆ ಬಂದಾಗ ವಾಜಪೇಯಿ, ಅಡ್ವಾಣಿಗಳು ಕೇಂದ್ರ ಸಂಪುಟದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನ ಗಿಟ್ಟಿಸಿದರು. ನಂತರ 
ಜನತಾ ಪಕ್ಷ ಒಡೆದಾಗ ಜನಸಂಘಿಗಳು ಬಿಜೆಪಿಯಾದರು. ಜನತಾದಳದ ಜೊತೆ ಚುನಾವಣೆ 
ಮೈತ್ರಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡು ದೇಶದ ಜಾತ್ಯತೀತ ಶಕ್ತಿಗಳು ಗಾಬರಿಗೊಳ್ಳುವಷ್ಟು ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದರು. 
ಅವರ ಸಹಾಯದಿಂದಲೇ ವಿ. ಪಿ. ಸಿಂಗ್‌ ಪ್ರಧಾನಿ ಆದರು. ಎರಡು ಲೋಕಸಭಾ ಸ್ಥಾನಗಳಿಗೆ 
ಸೀಮಿತವಾಗಿದ್ದ ಜನಸಂಘ, ಜನತಾ ಪಕ್ಷದಲ್ಲಿ ವಿಲೀನವಾದ ನಂತರ ಒಡೆದು ಹೊರ ಬಂದು 
ಭಾರತೀಯ ಜನತಾ ಪಕ್ಷವಾಗಿ ಎರಡು ವಾರ ಪ್ರಧಾನ ಮಂತ್ರಿ ಪದವಿಯನ್ನೂ ಹೊಂದುವಷ್ಟು 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೮೯ 


ಬೆಳೆದದ್ದು ಜಯಪ್ರಕಾಶ ನಾರಾಯಣ ಮತ್ತು ವಿ. ಪಿ. ಸಿಂಗ್‌ ಅಂಥವರು ಮಾಡಿದ ತಪ್ಪುಗಳಿಂದ. 
ಆ ಕಾರಣಗಳಿಂದಲೇ ಇಂದು ಬಿಜೆಪಿ ಬೆಳೆದು ಅದರ ಕೋಮುವಾದ ಇಡೀ ದೇಶಕ್ಕೇ 
ಗಂಡಾಂತರಕಾರಿಯಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿದೆ. ಇದಾವುದನ್ನೂ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳದ ದ.ಸಂ.ಸ. ನಾಯಕರು 
ಜನತಾ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ, ನಂತರ ಜನತಾ ದಳಕ್ಕೆ ಪರೋಕ್ಷ ಬೆಂಬಲ ನೀಡುತ್ತಲೇ ಬಂದರು. ದ.ಸಂ.ಸ. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆದದ್ದರಿಂದ ಅದರ ನಾಯಕರ ಮಾತಿಗೆ ದಳದ ನಾಯಕರು ಬೆಲೆ 
ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದರು. ದಲಿತ ನಾಯಕರು ಇಂಥ ಸನ್ನಿವೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಅವರವರ ಯೋಗ್ಯತೆಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳನ್ನು, ಅಧಿಕಾರಿಗಳನ್ನು ಭೇಟಿ ಮಾಡುತ್ತ ಒಂದು ನಮೂನೆಯ ಎಡಬಿಡಂಗಿ 
ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಅನೇಕ ದ ಸಂ ಸ ನಾಯಕರು ಬೆಳೆದರು. ತಳಮಟ್ಟದ ಕಾರ್ಯಕರ್ತರು ಭಾವುಕ 
ಹೋರಾಟಗಾರರಾಗೇ ಮುಂದುವರಿದಿದ್ದರು. ಸಣ್ಣ ಪುಟ್ಟ ಒಡಕುಗಳು ಆಗುತ್ತಲೇ ಇದ್ದರೂ ದ.ಸಂ.ಸ, 
ಕಳೆದ ವರ್ಷ ರಾಜ್ಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲೇ ಎರಡು ಹೋಳಾಗಿ ಹೋಯಿತು. 

ಒಂದು ಗುಂಪು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಜನತಾದಳದ ಜೊತೆ ಉಳಿದರೆ ಇನ್ನೊಂದು ಗುಂಪು 
ಬಹುಜನ ಸಮಾಜ ಪಕ್ಷದ ಬಾಲಂಗೋಚಿಯಾಯಿತು. ದೇಶದ ಅತಿದೊಡ್ಡ ಅವಕಾಶವಾದಿ 
ಪಕ್ಷವಾದ ಬಿ.ಎಸ್‌.ಪಿ. ಕನಿಷ್ಠ ನೈತಿಕ ಹಾಗೂ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೂ ಇಲ್ಲದೆ ಬಿ.ಜೆಪಿ. 
ಬೆಂಬಲದೊಂದಿಗೆ ಉತ್ತರ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಬಾರಿ ಸರ್ಕಾರ ರಚಿಸಿತು. ದಲಿತರು ತತ್ವರಹಿತ 
ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವಂತೆ ಪ್ರೇರೇಪಿಸಿತು. ಇಂಥ ಪಕ್ಷಕ್ಕೆ ಒಂದು ಗುಂಪು 
ಬಲಿಯಾಯಿತು. (ಇಂದು ಬಿಎಸ್‌ಪಿಗೆ ತನ್ನ ತಪ್ಪಿನ ಅರಿವಾಗಿದೆ ಎನ್ನಬಹುದು. ಕಳೆದ 
ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ “ಆರ್ಯಪುತ್ರನಿಗಿಂತ ಇಟಲಿ ಪುತ್ರಿಯೇ ಮೇಲು? ಎಂದು ಕಾನ್ನಿರಾಮ ಅವರು 
ಹೇಳುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಯಿತು. ಇಂದು ಬಿಎಸ್‌ಪಿ ಎಡ ಮತ್ತು ಪ್ರಜಾಸತ್ತಾತ್ಮಕ ಶಕ್ತಿಗಳ 
ಜೊತೆಗೂಡಿ ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ. ದಲಿತರ 
ಜೊತೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಇತರೆ ಹಿಂದುಳಿದ ವರ್ಗದವರು ಮತ್ತು ಜಾತ್ಯತೀತರನ್ನು 
ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ನೈತಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಅದರ ಮೇಲಿದೆ.) 

ದಲಿತರು ತಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹೋರಾಟಗಳನ್ನೇ ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ, ಆ 
ಮೂಲಕ ಹೆಚ್ಚಿನ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಪಡೆಯದ ಗಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಬೂರ್ಷಾ ರಾಜಕಾರಣದ 
ಒಂದು ಪುಟ್ಟ ಭಾಗವಾಗಿ ಹೋಗುವುದು ದುರಂತದ ಪರಮಾವಧಿಯಾಗಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಅನೇಕ 
ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರು ಹಂಗು ಹರೆದು ಅವರನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ಗೋಜಿಗೆ ಹೋಗದೆ ಮೌನವಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಧರ್ಮದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಬೆಳೆಯಬಯಸುವ ಯಾವುದೇ ಪಕ್ಷ ಕೊನೆಗೆ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ 
ಪಕ್ಷವಾಗೇ ರೂಪಾಂತರಗೊಳ್ಳುವುದು ಎಂಬುದು ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರಿಗೆ ಗೊತ್ತಿದೆ. 

ಬಂಡಾಯ, ಸಮುದಾಯಗಳು ಇಂದು ತೀವ್ರತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿವೆ. ಇದರಿಂದ ದಲಿತ 
ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಭಾರಿ ಹಾನಿಯಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೂಡ ಬಹುಪಾಲು ದಲಿತ ನಾಯಕರಿಗೆ 
ಇಲ್ಲ, ತಮ್ಮ ಪರಿಧಿಯಲ್ಲಿ ಬರುವ ಮೇಲ್ದಾತಿಯವರನ್ನು ದಲಿತರ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೋರಾಡುವಂತೆ 
ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಬಂಡಾಯ, ಸಮುದಾಯಗಳು ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಿದ್ದವು. 

ದಲಿತರು ಹೋರಾಟದ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತ ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಯಾಗಬೇಕಾದರೆ 
ಈ ಕೆಳಗಿನ "ಪಂಚಸೂತ್ರ'ಗಳ ಕಡೆಗೆ ಗಮನಕೊಡುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


೯೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


೧: ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಗಳ ಮೂಲಕ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಘಟ್ಟವಿದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಮನಗಾಣಬೇಕು. 

ಜಿ; ದಲಿತರು ಒಂಟಿಯಾಗಿ ಯಾವ ಕಾಲಕ್ಕೂ ಆಳುವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ 
ವೆಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. ಅದೇ ರೀತಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಮತ್ತು ಸಣ್ಣ ಪುಟ್ಟ ಹಿಂದುಳಿದ 
ಜಾತಿಗಳವರು ಕೂಡ ಆಳುವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಜಾತ್ಯತೀತ ಮನೋಭಾವದ 
ಮೇಲ್ಭ್ಬಾತಿಯ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರು, ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಮತ್ತು ಸಣ್ಣ ಪುಟ್ಟ ಜಾತಿಗಳವರ ಜೊತೆ 
ಸೇರಿ ದಲಿತರು ಬೃಹತ್‌ ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಯಾದಾಗ ಮಾತ್ರ ದೇಶ ಆಳಲು ಸಾಧ್ಯ. ಈ ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ಶತಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡುತ್ತ, ದಲಿತರು ಹೊಸ ರಾಜಕೀಯ ಪಕ್ಷವೊಂದನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಘನ 
ಉದ್ದೇಶದೊಂದಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಗಳನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಸಬೇಕು. ಎಡಪಕ್ಷ 
ಗಳೊಂದಿಗೆ ನೇರ ಸಂಬಂಧ ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಕಾನ್ಕಿರಾಂ ಮತ್ತು ಮಾಯಾವತಿಯ 
ಹಾಗೆ ಅವಕಾಶವಾದಿ ರಾಜಕಾರಣ ಮಾಡುತ್ತ ಬಿಜೆಪಿಯ ರಾಜಕೀಯ ಪಗಡೆಯಾಟದ 
ದಾಳವಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 

೩. "ಹೊಲೆಯರು ಎಲ್ಲ ಸವಲತ್ತುಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಆದರೆ ನಾವು 
ಸವಲತ್ತುಗಳಿಂದ ವಂಚಿತರಾಗುತ್ತಿದ್ದೇವೆ' ಎಂಬ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಬಹುಪಾಲು ಮಾದಿಗ ನಾಯಕರು 
ಕೂಡ ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. ಇದರ ಸತ್ಯಾಸತ್ಯತೆಯನ್ನು ಒರೆಗಲ್ಲಿಗೆ ಹಚ್ಚಬೇಕು. ಹೊಲೆ ಮಾದಿಗರ 
ಮಧ್ಯೆ ಜಾತ್ಯತೀತ ಭಾವನೆ ಮೂಡಿಸಿ ಅವರನ್ನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಕೇವಲ ದಲಿತರನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಅವರ ಮಧ್ಯೆ ರಕ್ತಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಬೇಕು. ಹೊಲೆ ಮಾದಿಗರೇ ಜಾತಿ ಬಿಡದಿದ್ದರೆ 
ಈ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದ ಮೇಲ್ಲುದಿಯಲ್ಲಿರುವವರು ಜಾತಿ ಬಿಡಲು ಸಾಧ್ಯವೆ? ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿಯಬೇಕು. 

೪, ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಸಂಯಮ ಮತ್ತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ತಾಪದ ಸಂಯೋಗದಲ್ಲಿ 
ಮೂಡಿ ಬರುವ ಹೊಸ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಚಳವಳಿಗಳನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಬೇಕು. ಸಮಾಜ 
ಪರಿವರ್ತನೆಯಲ್ಲಿ ಬಾಬು ಜಗಜೀವನರಾಂ ಅವರ ಪಾತ್ರವನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ದಲಿತ ಸಂಘರ್ಷ 
ಸಮಿತಿ ಜಗಜೀವನ ರಾಂ ಅವರ ಬಗ್ಗೆ ಉದಾಸೀನ ಭಾವ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತ ಬಂದಿರುವುದು 
ವಿಷಾದಕರವಾಗಿದೆ. 

ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ದಲಿತರಿಗೂ ತಾತ್ವಿಕ ಹೋರಾಟದ ಪರಂಪರೆ ಇದೆ. ಉಪನಿಷತ್ತುಗಳ 
ವಿಶ್ವಮಾನವ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಲೋಕಾಯತ (ಚಾರ್ವಾಕ)ರ ನಿರೀಶ್ವರವಾದ, ಬುದ್ಧನ ಅಜ್ಜೇಯವಾದ, 
ಶರಣರ ಚಳವಳಿ, ಇಡೀ ಭಕ್ತಿಪಂಥದ ಅಂತಃಕರಣ, ಗೊಂದಲಗಳ ಮಧ್ಯೆಯೂ ಉಳಿದು 
ಬಂದ ಕ್ರೈಸ್ತ , ಇಸ್ಲಾಂ ಮತ್ತು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮಗಳ ಸೋದರ ಭಾವ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ವಾದದ ಜೊತೆ 
ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದ, ಲೋಹಿಯಾವಾದ, ಗಾಂಧಿವಾದ ಹೀಗೆ ದಲಿತರಿಗೆ ಬೆಂಬಲವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ 
ಅನೇಕ ತತ್ವಗಳನ್ನು, ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ದಲಿತರು ತಮ್ಮ ಹೋರಾಟಗಳಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿ ಬಳಸಬೇಕು. 

೫. ಭಾರತೀಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ಎಲ್ಲರಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ 
ವಿರೋಧಿಗಳಾಗುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬಂದೊದಗಿದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಜಾಗತೀಕರಣ ದಲಿತರ 


ಆಡಿ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೯೧ 


ಮೀಸಲಾತಿಯ ಮೇಲೆ ಗದಾಪ್ರಹಾರ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. ಇಂದು ದೇಶದ ಬಹುಪಾಲು ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ವಿದೇಶೀ ಬಂಡವಾಳಕ್ಕೆ ಸ್ವಾಗತವಿದೆ. ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು 
ಖಾಸಗಿ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಾಗಿ ಮಾರ್ಪಡುತ್ತಿವೆ. (ಇಂದಿರಾ ಗಾಂಧಿ ಬ್ಯಾಂಕ್‌ ರಾಷ್ಟ್ರೀಕರಣ ಮಾಡುವ 
ಮೊದಲು ಬ್ಯಾಂಕುಗಳಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಮಂದಿ ದಲಿತರಿದ್ದರು? ಇಂದು ಬಹಳಷ್ಟು ಸಾರ್ವಜನಿಕ 
ಕ್ಷೇತ್ರಗಳು ಖಾಸಗೀಕರಣ ಹೊಂದಿದ ಮೇಲೆ ದಲಿತರು ಎಲ್ಲಿರುವರು?) 

ಇಂದು ದೇಶದಲ್ಲಿ ವ್ಯಾಪಿಸುತ್ತಿರುವ ಆರ್ಥಿಕ ಉದಾರೀಕರಣ ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಇತರೆ 
ಜಾತಿ-ಧರ್ಮಗಳ ಬಡವರ ವಿಮೋಚನೆಗೆ ಅಡ್ಡಗಲ್ಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ದೇಶದ ಬಡವರು ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಆರ್ಥಿಕ ದಮನಕ್ಕೊಳಗಾಗಲಿದ್ದಾರೆ. "Liberation or liberalisation" ದೇಶದ ಜನ ಎರಡರಲ್ಲಿ 
ಒಂದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕಿದೆ. ಉದಾರೀಕರಣ ಮತ್ತು ವಿಮೋಚನೆ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಮೇಲ್ಬಾತಿಯ 
ವಿದ್ಯಾವಂತರು ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಉದಾರೀಕರಣ ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಬಡವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ವಿಮೋಚನೆಯ ಹಾದಿಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಎಲ್ಲ ಬಡವರು ಹಸಿವಿನಿಂದ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ತೊಡಕುಗಳಿಂದ, 
ಅನಕ್ಷರತೆಯಿಂದ ಹಾಗೂ ನಿರುದ್ಯೋಗದಿಂದ ವಿಮುಕ್ತರಾಗಬೇಕಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಉದಾರೀಕರಣದ 
ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಬೇಕಿದೆ. ಉದಾರೀಕರಣ ಎಂದರೆ ಸುಲಿಗೆಕೋರರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ 
ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವುದು. ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುವ ಮೀಸಲಾತಿಯನ್ನು 
ಇಲ್ಲದಂತೆ ಮಾಡುವುದು. ರೊಟ್ಟಿಯ ಬೆಲೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿ ಮನುಷ್ಯನ "ಬೆಲೆ'ಯನ್ನು ಇಳಿಸುವುದು! 

ಆದ್ದರಿಂದ ದಲಿತರು ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳ ಬಡವರ ಜೊತೆ ಸಂಪರ್ಕ ಹೊಂದುವ ಪ್ರಯತ್ನ 
ಮಾಡಬೇಕು. ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಚೆನ್ನಾಗಿ ಕನ್ನಡ ಕಲಿಯುವುದರೊಂದಿಗೆ 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಕಲಿಯುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಕನ್ನಡ ಕನ್ನಡ ಎನ್ನುತ್ತಲೇ ಆಯಕಟ್ಟಿನ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ 
ಇರುವವರ ಯಶಸ್ಸಿನ ಹಿಂದೆ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 

ಅನೇಕ ದಲಿತ ನಾಯಕರು ಆ ಈ ಆಳುವ ಪಕ್ಷಗಳೊಂದಿಗೆ ಸೇರಿ ದ.ಸಂ.ಸ.ದಿಂದ 
ದೂರವಾಗಿ ಸ್ವರೂಪಗೊಂದಲದಿಂದ ನರಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅವರೆಲ್ಲ ಮತ್ತೆ ಮರಳಬೇಕು. ಎಲ್ಲ 
ದ.ಸಂ.ಸ.ಗಳು ಕೂಡಿ ಮಹಾ ಒಕ್ಕೂಟವಾಗಬೇಕು. ಹ್‌ 


ಇಬ್ಬನಿ ನವೆಂಬರ್‌ - ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೧೯೯೭ 


೯೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಎಲ್ಲರವ ನಮ್ಮ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 


ಭರತಖಂಡದ ಜನ ಯುಗಯುಗಗಳಿಂದಲೂ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ ಬಲೆಗೆ ಬಿದ್ದು 
ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಬಲೆ ಕಾಲ ಕಾಲಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಹೊಸ ರೂಪ ಪಡೆದು ಇಂದಿಗೂ ಅಸ್ತಿತ್ರದಲ್ಲಿದೆ. 
ಈ ಅನಿಷ್ಟದ ಬಲೆಯನ್ನು ಬಯಸುವ ಮನುಷ್ಯ ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಆತ ತನ್ನ ಆತ್ಮ 
ಸೌಂದರ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ವಿಚಿತ್ರ ಪಶುವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಮೇಲ್ಬಾತಿಯ ಅಹಂನಲ್ಲಿ ತನ್ನತನವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ. ಅನ್ಯಾಯ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಭವಿಷ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅದು ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೊಳಗಾದವರ 
ಸ್ಪತ್ತಾಗಿದೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. ದಲಿತರು ಎಲ್ಲ ಅನ್ಯಾಯಗಳನ್ನು ಸಹಿಸುತ್ತ, 
ಅನ್ಯಾಯಗಳಿಗೆ ಪ್ರತಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತ ಹಾಗೂ ಪ್ರತಿಭಟಿಸುತ್ತ ಹೊಸ ಜಗತ್ತಿನ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಷ್ಟೆಲ್ಲಾ ಸಾಧನೆಗಳು ಒಂದು ದಿನದಲ್ಲಿ ಅಥವಾ ಒಂದು ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಆದಂಥವುಗಳಲ್ಲ. 
ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರು ಸದಾ ತುಳಿತದಿಂದ ಹೊರಬರುವ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಹೋರಾಟ ಹಾಗೂ ಆ ಸಮಯದಲ್ಲಿನ ಜಾಗತಿಕ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳು ಈ ಪ್ರಯತ್ನಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ನೀಡಿವೆ. 
ಚಾರ್ವಾಕರಿಂದ ಹಿಡಿದು ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಮಾನವ ಫನತೆಯನ್ನು ಕಾಪಾಡುವಂಥ ಅನೇಕ 
ಪ್ರಯತ್ನಗಳು, ಘಟನೆಗಳು ಮತ್ತು ಹೋರಾಟಗಳು ನಡೆದಿವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ನೈಜಸಂಬಂಧಗಳ 
ಬಗೆಗಿನ ಚಾರ್ವಾಕರ ವಿಚಾರ ಧಾರೆಯನ್ನು ತಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧನ ದಯೆಯನ್ನು ಹೊರದೇಶಕ್ಕೆ 
ಅಟ್ಟುವಲ್ಲಿ ಜಡರೂಢಿಯ ವೈದಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳು ಬಹಳಷ್ಟು ಸಫಲವಾದವು. ಆದರೆ ಆ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು 
ಧ್ವಂಸ ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಯಾರಿಗೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಹಳ ಶತಮಾನಗಳ ನಂತರ 
ಅರಿತುಕೊಂಡವು. 
ಯಜಮಾನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಮತ್ತು ಟೊಳ್ಳು ಧಾರ್ಮಿಕತೆಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುವ ಇಡೀ ಭಕ್ತಿ 
ಪಂಥದ ಚಳವಳಿ ಹಾಗೂ ಸೂಫಿ ಪಂಥದ ವಿಚಾರಧಾರೆ ಶತಮಾನಗಳುದ್ದಕ್ಕೂ ಆಸೇತು 
ಹಿಮಾಚಲದವರೆಗೆ ಹರಿದಿವೆ. ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಜೀವಾಳವಾಗಿ ನಿಂತಿವೆ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ 
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ಧ್ವನಿಯಾಗಿವೆ. ಈ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳ ಜೊತೆ ಜೊತೆಗೆ ಅನೇಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಳವಳಿಗಳು 
ರೂಪುಗೊಂಡಿವೆ. ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ಕೈಗಾರಿಕಾ ಕ್ರಾಂತಿಯಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತು 
ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಆಗಮನದಿಂದಾಗಿ ಹೊಸ ಅವಕಾಶಗಳು, ಹೊಸ ಜೀವನಕ್ರಮ ಹಾಗೂ 
ಹೊಸ ಸಮಸ್ಯೆಗಳು ಉದ್ಭವವಾಗತೊಡಗಿದವು. 

೧೮೯೧ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೧೪ ರಂದು ಇಂಥ ಒಂದು ಸಂಕ್ರಮಣ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಬಾಬಾ ಸಾಹೇಬ್‌ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಮಹಾರ್‌ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಜನ್ಮ ತಾಳಿದರು. ತಂದೆ ಸುಬೇದಾರ್‌ 
ರಾಮಜಿ ಸಕ್ಬಾಲ್‌ ಮಧ್ಯಪ್ರದೇಶದ ಮಹುನಲ್ಲಿ ಮಿಲಿಟರಿ ಸೇವೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ಅವರ ಜನನವಾಯಿತು. 
ಅವರ ತಾಯಿಯ ಹೆಸರು ಭೀಮಾಬಾಯಿ. ಈ ದಂಪತಿಗಳಿಗೆ ಅವರು ೧೪ನೇ ಮಗು. ಅವರದು 
ಕಬೀರ ಪಂಥದ ಮನೆತನವಾದುದರಿಂದ ಭಕ್ತಿ ಪಂಥದ ಮೌಲ್ಯಗಳು ರೂಢಿಗತವಾದವು. 
ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆದದ್ದರಿಂದ ಭಾರತೀಯ ಔದ್ಯೋಗೀಕರಣದ ಪರಿಚಯ ಬೇಗನೇ ಆಯಿತು. 
ಅವರು ಹುಟ್ಟುವ ವೇಳೆಗಾಗಲೇ ಜ್ಯೋತಿಬಾ ಫೂಲೆ ಎಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಮಹಾನ್‌ 
ಜ್ಯೋತಿ ಬೆಳಗಿ, ಅನೇಕ ಜ್ಯೋತಿಗಳನ್ನು ಬೆಳಗಿಸಿ, ಹೊಸ ದಾರಿ ತೋರಿಸಿ ಶಾಂತವಾಗಿತ್ತು. 
ಶೌರ್ಯಕ್ಕೆ ಹೆಸರಾದ ಮಹಾರರಿಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸೈನ್ಯದಲ್ಲಿ ದುಡಿದ ಅನುಭವವಿತ್ತು. ಈ ಎಲ್ಲ 
ಅನುಭವಗಳ ಮೂಲಕ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬೆಳೆಯತೊಡಗಿದಾಗ ಅನೇಕ ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ 
ಆಮೆ ವೇಗದಲ್ಲಿದ್ದ ಭಾರತವೂ ತೀವ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಗಿದ ಅನುಭವವಾಗದೇ ಇರದು. 

ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಬೆಳೆಯುತ್ತ, ಬೆಳೆಯುತ್ತ ವಿಶ್ವಮಾನವ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತ ಪಡೆದುಕೊಂಡರು. ವಿಶ್ವದ 
ಎಲ್ಲ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರಿಗೆ ಅವರ ವಿಚಾರಗಳು ದಿಕ್ಸೂಚಿಯಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಅವರು ಕೇವಲ 
ದಲಿತರ ನಾಯಕ ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಬರುವ ವಾತಾವರಣ ಇಂದಿಗೂ ಇದೆ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆ ಬಗ್ಗೆ ತಾಳಿದ ನಿಲುವು ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ಕ್ರಿರ್ಯ ಮತ್ತು ಅದರಿಂದಾದ ಅನಾಹುತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ತಿಳಿ ಹೇಳಿದರು. ಅವರ 
ಈ ಪ್ರಾಮಾಣಿಕ ಪ್ರಯತ್ನ ಮತ್ತು ವಿದ್ವತ್ತನ್ನು ಅವರು ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದಾಗಿನಿಂದಲೂ ಅನೇಕ 
ಮಾನವತಾವಾದಿ ಸವರ್ಣೀಯರು ಗುರುತಿಸಿದರು. 

ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯಿಂದಾಗಿ ಭಾರತ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಹರಿದು ಹಂಚಿಹೋದ 
ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬ್ರಿಟಿಷರಿಗೆ ಭಾರತದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಮೇಲ್ಭ್ಬಾಶಿಯ 
ಮನಸ್ಸುಗಳ ಕಾರಣ ಭಾರತ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿತು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 
ಬಹಳ ಬೇಗನೆ ಅರಿತುಕೊಂಡರು. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಸಹಾಯದಿಂದ ಬ್ರಿಟಿಷರು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಸವರ್ಣೀಯರು ಯಾವುದೇ ಅವಕಾಶ ನೀಡದ ಕಾರಣ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಗೆ 
ಬೇರೆ ದಾರಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಸೃನ್ಯ ಸೇರದೇ ಗತ್ಯಂತರವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ 
ಸಹಾಯ ಪಡೆದ ಬ್ರಿಟಿಷರು ಅಧಿಕಾರ ಪಡೆದ ಮೇಲೆ ಅವರನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದರು. ಆಡಳಿತವನ್ನು 
ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಮತ್ತು ಇತರ ಸವರ್ಣೀಯರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದರು. 
ಮೋಸಕ್ಕೊಳಗಾದ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಸೈನಿಕರು ೧೮೫೭ರ ಭಾರತ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಪ್ರಥಮ ಸಂಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ 
ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸಿದರು. ನಂತರ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಬೇರೆ 
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ಜಾತಿಯವರನ್ನು ಸೈನ್ಯಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿತು. ಹೀಗೆ ಮೋಸ ಮಾಡುತ್ತ ಬಂದ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಸರ್ಕಾರದ ಬಗ್ಗೆ ಹಾಗೂ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ದುರಂತಗಳಿಗೆ 
ಮೂಲ ಕಾರಣವಾದ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಸದಾ ಜಾಗೃತವಾಗಿದ್ದರು. 

ಅವರ ಜಾಗೃತ ಮನಸ್ಸು ಸುಲಿಗೆ ಇಲ್ಲದ ಹೊಸ ಭಾರತವನ್ನು ಬಯಸಿತು. ಅವರು 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಗುಲಾಮಗಿರಿ ಮತ್ತು ವೈದಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಏಕಕಾಲದಲ್ಲೇ ಹೋರಾಟ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಹಾಗೂ ಆರ್ಥಿಕ ಅಸಮಾನತೆಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹಂತ 
ಹಂತವಾಗಿ ಹೋರಾಡುವುದು ಅಸಂಗತವಾದುದು ಎಂಬುದು ಅವರ ವಾದವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ 
ಅವರ ಈ ವಾದವನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ, ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡರೂ ಹಾಗೆ ಹೋರಾಟ 
ಮಾಡಬಯಸುವ ಯಾವ ರಾಜಕೀಯ ನಾಯಕನೂ ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ 
ಭಾರತ ಇಂದು ಅನೇಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿದೆ. ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಕದ ಬಗ್ಗೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅವರ ಆಳವಾದ ಚಿಂತನೆ ಮತ್ತು ಕಾಳಜಿಗಳು ಸವರ್ಣೀಯ ಮನಸ್ಸುಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗದೆ 
ಹೋದುದೇ ದೇಶದ ಬಹು ದೊಡ್ಡ ದುರಂತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಅನೇಕ ಹೃದಯ ಸಂಪನ್ನ ಸವರ್ಣೀಯರನ್ನು ಪಡೆದದ್ದು ಜಾತಿ ವಿನಾಶದ ಮುನ್ಸೂಚನೆಯಾಗಿದೆ. 

೧೮೯೬ರಲ್ಲಿ ತಾಯಿ ಭೀಮಾಬಾಯಿ ನಿಧನರಾದರು. ಭೀಮರಾವ್‌ ಬಾಲ್ಯದಿಂದಲೇ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ ಕಹಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದವರು. ಆ ಕುರಿತು ಚಿಂತನೆ ಮಾಡಿದವರು. ಅವರು 
ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಶಾಲೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ನಡೆದ ಘಟನೆಯೊಂದು ಅವರ ಮೇಲೆ ಆಳವಾದ ಪರಿಣಾಮ 
ಬೀರಿತು. ಅಂದು ಅವರು ಅಣ್ಣ ಆನಂದನ ಜೊತೆ ಗೋರೇಗಾವ್‌ನಲ್ಲಿದ್ದ ತಂದೆ ರಾಮಜಿ ಅವರನ್ನು 
ಭೇಟಿ ಮಾಡಲು ಹೊರಟಿದ್ದರು. ರೈಲು ಮೂಲಕ ಮಸೂರ್‌ಗೆ ಬಂದು ತಲುಪಿದರು. ಅಲ್ಲಂದ 
ಎತ್ತಿನ ಗಾಡಿಯೊಂದನ್ನು ಬಾಡಿಗೆಗೆ ಪಡೆದು ಗೋರೆಗಾವ್‌ಗೆ ಹೊರಟರು. ಅವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರೆಂಬುದು 
ಗಾಡಿಯವನಿಗೆ ತಿಳಿಯಿತು. ಆತ ಸಿಡಿಮಿಡಿಗೊಂಡ. ಎರಡು ಪಟ್ಟು ಬಾಡಿಗೆ ಕೊಡುವುದಾಗಿ 
ಹೇಳಿದಾಗ ಸುಮ್ಮನಾದ. ಆನಂದ ಗಾಡಿ ಹೊಡೆಯಬೇಕಾಯಿತು. ಏಕೆಂದರೆ ಗಾಡಿಯವ ಮುಂದೆ 
ನಡೆದಿದ್ದ. ಆತನಿಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಹಣ ಸಿಕ್ಕಾಗ ಆ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರನ್ನು ಕೆಳಗಿಳಿಸಲಿಲ್ಲ! ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಕಾರಣ ಗಾಡಿ ಹತ್ತಲಿಲ್ಲ!! ಈ ಇಬ್ಬಂದಿತನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮನಸ್ಸು ಇಡೀ ದೇಶದ ಮನಃಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಕನ್ನಡಿ ಹಿಡಿದಂತಿದೆ. 

ಆದರೆ ಇದಕ್ಕೆ ತದ್ದಿರುದ್ಧವಾದ ಘಟನೆಗಳು ಕೂಡ ಬಾಬಾ ಸಾಹೇಬರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನಡೆದಿವೆ. 
ಮಳೆಯಲ್ಲಿ ತೊಯ್ದ ಬಾಲಕ ಭೀಮನನ್ನು ನೋಡಿ ಮರುಗಿದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಶಿಕ್ಷಕ ಪೇಂಡ್ಸೆ ತನ್ನ 
ಮಗನನ್ನು ಕರೆದು ಭೀಮನನ್ನು ಮನೆಗೆ ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗಲು ಹೇಳಿದರು. ಬೇರೆ ಬಟ್ಟೆ 
ಮತ್ತು ಬಿಸಿ ಆಹಾರ ಕೊಡಲು ತಿಳಿಸಿದರು. ಇನ್ನೊಬ್ಬ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಶಿಕ್ಷಕ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಪ್ರತಿ ದಿನ 
ತಮ್ಮ ಊಟವನ್ನು ಭೀಮರಾವ್‌ ಜೊತೆ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ತಮ್ಮ ಅಡ್ಡ 
ಹೆಸರನ್ನು ಅವರಿಗಿಟ್ಟರು. ಅಂದಿನಿಂದ ಭೀಮರಾವ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಆದರು. 

೧೯೦೪ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನ ಎಲ್ಫಿನ್‌ಸ್ಟನ್‌ ಪ್ರೌಢಶಾಲೆಗೆ ಸೇರಿದರು. ಮೆಟ್ರಿಕ್ಯುಲೇಶನ್‌ 
ಪರೀಕ್ಷೆ ಆದ ಕೂಡಲೇ ಮುಂಬೈ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯೊಂದರಲ್ಲಿ ರಾತ್ರಿ ವೇಳೆ ಅವರ ಮದುವೆ ನಡೆಯಿತು. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೯೫ 


ಆಗ ಅವರಿಗೆ ೧೪ ವರ್ಷ. ವಧು ರಾಮಿ (ನಂತರ ರಮಾಬಾಯಿ) ಗೆ ೯ ವರ್ಷ. (ಹಗಲು 
ಹೊತ್ತು ಪುಕ್ಕಟೆ ಸ್ಥಳಾವಕಾಶ ಸಿಗದ ಕಾರಣ ಕಡುಬಡವರು ಇದೇ ರೀತಿ ರಾತ್ರಿ 
ಮದುವೆಯಾಗುವುದು ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ ಸಾಮಾನ್ಯವಾಗಿದೆ.) 

ಎಲ್ಫಿನ್‌ಸ್ಟನ್‌ ಪ್ರೌಢಶಾಲೆಯಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರೆಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಸಂಸ್ಕೃತ ಕಲಿಯಲು 
ಅವಕಾಶ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ. ಪರ್ಷಿಯನ್‌ ಕಲಿಯಬೇಕಾಯಿತು. ಆದರೆ ಸ್ವಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಅವರು 
ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ಪಾಂಡಿತ್ಯ ಪಡೆದಾಗ ಎಲ್ಲರೂ ನಿಬ್ಬೆರಗಾದರು. 

ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದ ಖ್ಯಾತ ಸಮಾಜ ಸುಧಾರಕ ಎಸ್‌. ಕೆ. ಬೋಲೆ ಮತ್ತು ಮರಾಠಿ ಪಂಡಿತ 
ಕೆ.ಎ. ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಬಗ್ಗೆ ವಿಶೇಷ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸಿದ್ದರು. ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಅವರ 
ಗ್ರಂಥಾಲಯದಿಂದ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಅನೇಕ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಪಡೆದು ಓದಿದರು. ಅವರೇ 
ಬರೆದ “ಗೌತಮಬುದ್ಧನ ಜೀವನ ಚರಿತ್ರೆ'ಯನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಅವರು ಮುಂಬೈನ ಎಲ್ಫಿನ್‌ಸ್ಟನ್‌ 
ಕಾಲೇಜು ಸೇರಲು ಬಯಸಿದರು. ಆದರೆ ಹಣದ ತೊಂದರೆ ವಿಪರೀತವಾಗಿತ್ತು. ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ 
ಅವರಿಗೆ ಇದು ಗೊತ್ತಾಯಿತು. ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜ ಸಯಾಜಿರಾವ್‌ ಗಾಯಕವಾಡ ಅವರನ್ನು 
ಸಂಪರ್ಕಿಸಿದರು. ಭೀಮರಾವ್‌ಗೆ ೨೫ ರೂ. ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿವೇತನ ದೊರೆಯಿತು. ಆ ಹಣ ಅಂದಿನ 
ದೊಡ್ಡ ಮೊತ್ತವಾಗಿತ್ತು. ಅದರಿಂದಾಗಿ ಅವರ ಮನೆಯವರು ಒಂದು ಕೋಣೆಯ ಮನೆಯಿಂದ 
ಎರಡು ಕೋಣೆಯ ಮನೆಗೆ ಹೋದರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಅಭ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದು ಕೋಣೆ 
ಸಿಕ್ಕಂತಾಯಿತು. ೧೯೧೩ರಲ್ಲಿ ಬಿ.ಎ. ಪಾಸಾದರು. ೧೯೧೨ರ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ನಲ್ಲಿ ಮಗ ಯಶವಂತನ 
ಜನನವಾಗಿತ್ತು. 

ನಂತರ ಜುಲೈ ೧೯೧೩ರಲ್ಲಿ ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜರ ಸಹಾಯದಿಂದಾಗಿ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸಕ್ಕಾಗಿ ಅಮೇರಿಕದ ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ನಲ್ಲಿ ಇರುವ ಕೊಲಂಬಿಯಾ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯಕ್ಕೆ 
ಹೋದರು. ಅದೇ ವೇಳೆಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೆ ಮಹಿಳೆಯರ ಶಿಕ್ಷಣ ಕೂಡ ಬಹಳ 
ಆವಶ್ಯಕವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿತರು. ೧೯೧೬ರಲ್ಲಿ ಬಾರ್‌-ಅಟ್‌-ಲಾ ಓದಲು ಲಂಡನ್‌ಗೆ 
ತೆರಳಿದರು. ಬರೋಡಾ ಮಹಾರಾಜ ಅನುಮತಿ ನೀಡಿದರು. ಆದರೆ ಬರೋಡಾ ದಿವಾನ್‌ 
ವಾಪಸ್‌ ಬರಲು ತಿಳಿಸಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಭಾರವಾದ ಹೃದಯದಿಂದ ಅವರು ಮರಳಬೇಕಾಯಿತು. 
ಭಾರತವನ್ನು ಆಳುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ನಿಜವಾದ ಶಕ್ತಿ ಯಾವುದು ಎಂಬುದು ಇದರಿಂದ ವ್ಯಕ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 
ರಾಜ್ಯಸತ್ಯೆಯ ಮೇಲೆ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹಿಡಿತ ಪ್ರಬಲವಾಗಿತ್ತು. ಸಮಗ್ರ ಮಾನವತಿಯ 
ಸಾಧನೆಗೆ ಅದು ಎಂದೂ ಅವಕಾಶ ನೀಡಲಿಲ್ಲ. 

ಸೆಂಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೧೯೧೭ರಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಮಹಾರಾಜರ ಮಿಲಿಟರಿ 
ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿಯಾಗಿ ನೇಮಕಗೊಂಡರು. ಅವರಿಗೆ ನೀರು ಕೊಡುವುದು ಕೂಡ ತಮ್ಮ ಗೌರವಕ್ಕೆ 
ಕುಂದು ಎಂದು ಜವಾನರು ಭಾವಿಸಿದರು. ಬಡವರು ಕೂಡ ಅಸ್ಪಶ್ಯತಾ ಭಾವನೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ 
ಸ್ಥಿತಿ ವರ್ಗ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಒಂದು ಯಕ್ಷಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿದೆ. ಈ ಕುರಿತು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮಹಾರಾಜರಿಗೆ 
ತಿಳಿಸಿದರು. ಮಹಾರಾಜರು ದಿವಾನರಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದರು. ದಿವಾನರು ಏನೂ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. 
ಜುಗುಪ್ಲೆಗೊಂಡ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ನವೆಂಬರ್‌ ೧೯೧೭ರಲ್ಲಿ ನೌಕರಿ ಬಿಟ್ಟು ಮುಂಬೈಗೆ 
ಮರಳಿದರು. 


ಮುಂಬೈಯಲ್ಲಿ ಕೇಲುಸ್ಕರ್‌ ಮೂಲಕ, ಕೊಲ್ಲಾಪುರದ ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರ ಸಂಪರ್ಕ 
ಬಂದಿತು. ಜಾತಿ ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ಕಳಚುವಲ್ಲಿ ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರು ತುಂಬ ಆಸಕ್ತಿ ವಹಿಸಿದ್ದರು. 
ನೌಕರಿ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಸಾಧ್ಯವಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲೆಲ್ಲಾ ಅವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
೧೯೧೯ರಲ್ಲಿ ಪಾಕ್ಷಿಕ ಪತ್ರಿಕೆ "ಮೂಕನಾಯಕ' ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಶಾಹು ಮಹಾರಾಜರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅವರಿಗೆ ಧನ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದರು. ಜುಲೈ ೧೯೨೦ರಲ್ಲಿ “ಮೂಕನಾಯಕ'ದ ಮೊದಲ ಸಂಚಿಕೆ 
ಹೊರಬಂತು. ಅದೇ ವರ್ಷ ಅವರು ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮುಂದುವರಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಲಂಡನ್‌ಗೆ ಹೋದರು. 
ಅರೆಹೊಟ್ಟೆಯಿಂದ ವಿದ್ಯಾಭ್ಯಾಸ ಮುಂದುವರಿಸಿದರು. ಪಾರ್ಸಿ ಗೆಳೆಯ ನವಲ್‌ ಭತೇನಾ 
ಎಂದಿನಂತೆ ಸಹಾಯ ಹಸ್ತವನ್ನು ಮುಂದೆ ಚಾಚಿದರು. 

೧೯೨೩ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಮರಳಿದಾಗ ಅಮೆರಿಕಾ, ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ 
ಮತ್ತು ಜರ್ಮನಿಯ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾನಿಲಯಗಳಿಂದ ಅವರು ಪಡೆದಷ್ಟು ಪದವಿಗಳನ್ನು ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಬೇರಾರೂ ಪಡೆದಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಣೆಗೂ ಕಷ್ಟವಾದಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇತ್ತು. 
ವಕೀಲರಾಗಲು ಬೇಕಾಗ ಸನದು ಪಡೆಯಲು ಕೂಡ ಹಣವಿರಲಿಲ್ಲ. ಆಪತ್‌ ಬಂಧು ನವಲ್‌ 
ಭತೇನಾ ಹಣ ಕೊಟ್ಟರು. ಜೂನ್‌ ೧೯೨೩ರಲ್ಲಿಅವರು ಬ್ಯಾರಿಸ್ಟರ್‌ ಆದರು. ಆದರೆ ಸವರ್ಣೀಯ 
ಶ್ರೀಮಂತರು ಅವರ ಮೂಲಕ ಮೊಕದ್ದಮೆ ಹೂಡಲು ಸಿದ್ಧರಿರಲಿಲ್ಲ. ಬಡವರ ಕೇಸುಗಳಿಗೆ 
ಅವರು ಹಣ ಪಡೆಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 

೧೯೨೪ರಲ್ಲಿ "ಬಹಿಷ್ಯತ ಹಿತಕಾರಿಣಿ ಸಭಾ' ಎಂಬ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 
ದಲಿತರ ಸಂಘಟನೆ ಮಾಡುವುದು ಈ ಸಭಾದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ೧೯೨೬ರಲ್ಲಿ ಅವರನ್ನು 
ಮುಂಬೈ ವಿಧಾನ ಪರಿಷತ್ತಿಗೆ ನಾಮಕರಣ ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ವಿರುದ್ಧ ಅವರು ನಡೆಸಿದ 
ಚಳವಳಿಗಳಲ್ಲಿ ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಹಾಗೂ ನಾಸಿಕ್‌ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹಗಳು ಬಹು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿವೆ. 

ಕೊಲಾಬಾ ಜಿಲ್ಲೆ ಮಹಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ ೧೯೨೭ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ ೧೯ ಮತ್ತು ೨೦ ರಂದು 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಸಮ್ಮೇಳನ ನಡೆಯಿತು. ಐದು ಸಾವಿರ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು ಈ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ 
ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಅಲ್ಲಿನ ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆಯ ನೀರನ್ನು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಬಳಸುವಂತಿರಲಿಲ್ಲ. ಈ 
ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಕೆರೆಯ ಮೇಲೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಿದ್ದರಿಂದ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಗೆ ಕುಡಿಯುವ 
ನೀರಿನ ಸಮಸ್ಯೆ ತಲೆದೋರಿತ್ತು. ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ರಂದು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಮೆರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಹೋಗಿ 
ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆಯ ನೀರು ಕುಡಿಯುವ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಿತ್ತು. ಎಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಉಂಟಾಗುವುದೋ 
ಎಂಬುದು ಯಾರಿಗೂ ಗೊತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಮೊದಲು ತ್ಯಾಗಕ್ಕೆ ಸಿದ್ದರಾದರು. 
ಆದರೆ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಬೇಕೆಂದು ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಪ್ರಬೋದಿಸಲಿಲ್ಲ. ಸಮ್ಮೇಳನದ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳು 
ಚೌದಾರ್‌ ಕೆರೆಯ ನೀರು ಕುಡಿದು ಇತಿಹಾಸ ನಿರ್ಮಿಸಿದರು. ಬಾಪುರಾವ್‌ ಜೋಷಿ, ಸಹಸ್ರಬುದ್ಧೆ 
ನಾಮಾಸಾಹಿಬ್‌, ಸುರ್ವಾ ಟಿಪ್ಲಿಸರಂಥ ಮಾನವೀಯ ಅನುಕಂಪವುಳ್ಳ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ 
ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಸ್ವಜಾತಿಯವರ ದ್ವೇಷಕ್ಕೆ ಗುರಿಯಾದರು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಅವರು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ 
ಸಮಾಜದಿಂದ ಬಹಿಷ್ಯತಗೊಂಡರು! ನಂತರ ಸವರ್ಣೀಯರು ಕೆರೆ ಶುದ್ಧೀಕರಣ ಮಾಡಿದರು. 

೧೯೨೭ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೩ ರಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರರು “ಬಹಿಷ್ಯತ ಭಾರತ' ಮರಾಠಿ ಪಾಕ್ಷಿಕ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೯೭ 


ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. ೧೯೨೭ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೨೫ ರಂದು ಮಹಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಎರಡನೇ 
ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ಜಾತಿವಾದವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯನ್ನು ಸುಟ್ಟದ್ದು ಇತಿಹಾಸ 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಯಿತು. ೧೯೩೦ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ ೩ ರಂದು ನಾಸಿಕ್‌ನಲ್ಲಿರುವ ಕಾಳಾರಾಂ ಮಂದಿರ 
ಪ್ರವೇಶ ಚಳವಳಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. ೧೫ ಸಾವಿರ ಸ್ವಯಂಸೇವಕರು ಆ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದಲ್ಲಿ 
ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಬಿ. ಜಿ. ಖೇರ್‌ ಅವರಂಥ ಖ್ಯಾತ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು ಈ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದಲ್ಲಿ 
ಪಾಲ್ಗೊಂಡಿದ್ದರು. ಈ ಮಂದಿರ ಪ್ರವೇಶ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಐದು ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ನಡೆಯಿತು. 

ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಿಗೆ ದೇಶದ ಸಮಸ್ಯೆ ಮತ್ತು ದಲಿತ ಜನಾಂಗದ ಸಮಸ್ಯೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆಯಾಗಿ 
ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ದಲಿತರಿಗೆ ಸಮಾನತೆ ಸಿಗದೆ ದೇಶದ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯಾಗದು ಎಂಬುದು ಅವರ ದೃಢ 
ನಿಲುವಾಗಿತ್ತು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಭಾವೈಕ್ಕ ಮೂಡದಿದ್ದರೆ ಅದು ಮಹತ್ತರವಾದುದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಅವರ ವಾದ ಜಾಣ ಕಿವುಡರಿಗೆ ಕೇಳಿಸಲಿಲ್ಲ. ನವೆಂಬರ್‌ 
೧೨, ೧೯೩೦ ರಂದು ಲಂಡನ್‌ನಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಮೊದಲ ದುಂಡುಮೇಜಿನ ಪರಿಷತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಅವರು ತಮ್ಮ ದೇಶಪ್ರೇಮ ಮತ್ತು ದಲಿತ ಪ್ರೇಮವನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರಕಟಿಸಿ ಭಾರತೀಯ 
ಸನಾತನವಾದಿಗಳು ಮತ್ತು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಚಕಿತಗೊಳಿಸಿದರು. 

ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ ಅವರ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯುತ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಡವಳಿಕೆಗೆ ಅದ್ವಿತೀಯ 
ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಪ್ರಧಾನಿ ಮ್ಯಾಕ್‌ಡೊನಾಲ್ಡ್‌ ೧೯೩೨ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೪ ರಂದು 
"ಮತೀಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ' ಘೋಷಿಸಿದರು. ಈ "ಪ್ರಶಸ್ತಿ' ಪ್ರಕಾರ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಪ್ರಾಂತೀಯ ವಿಧಾನ 
ಸಭೆಗಳಿಗೆ ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡುವ ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಇದನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ಪುಣೆಯ ಯರವಾಡಾ ಜೈಲಿನಲ್ಲಿ ೧೯೩೨ನೇ ಸಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೨೦ ರಂದು 
ಆಮರಣ ಉಪವಾಸ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದರು. ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೨೪, ೧೯೩೨ ರಂದು ಗಾಂಧೀಜಿ ಮತ್ತು 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮಧ್ಯೆ ಆದ ಒಪ್ಪಂದ "ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ' ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಗೆ 
ಪ್ರತ್ಯೇಕ ಆಯ್ಕೆಯ ಅವಕಾಶದ ಬದಲು ಮೀಸಲು ಕ್ಷೇತ್ರ ನೀಡುವ ಸೂತ್ರವನ್ನು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಸೌಜನ್ಯ ತೋರಿದರು. "ಮತೀಯ ಪ್ರಶಸ್ತಿ'ಯಿಂದ ಇಡೀ ಹಿಂದೂ ಸಮಾಜವೇ 
ಒಡೆದು ಹೋಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಭಯ ಸವರ್ಣೀಯರಲ್ಲಿ ಮೂಡಿತ್ತು. ಹೀಗಾಗಿ ಅನೇಕ ಹಿಂದೂ 
ನಾಯಕರು ಮೊದಲು ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಿ ನಂತರ ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಬಂಗಾಳಿ ಹಿಂದೂಗಳ 
“ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ' ವಿರೋಧಿ ನಿಲುವಿಗೆ ರವೀಂದ್ರನಾಥ ಟಾಗೋರ್‌ ಅವರು ಕೂಡ ಬೆಂಬಲ 
ವ್ಯಕ್ರಪಡಿಸುವಂಥ ಒತ್ತಡದ ವಾತಾವರಣ ಉಂಟಾಗಿತ್ತು. (ಈ ಮೊದಲು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತಾ ವಿರೋಧಿ 
ನಿಲುವಿನ ಮನವಿಗೆ ಸಹಿ ಸಂಗ್ರಹ ಮಾಡುವ ವೇಳೆ ಆ ನಿಲುವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಿದ ಬಾಲಗಂಗಾಧರ 
ತಿಲಕರು ಸಹಿ ಹಾಕದಂತೆ ತಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಸನಾತನಿಗಳು ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿದ್ದರು.) ಬಾಬಾ ಸಾಹೇಬರು 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ ಮತ್ತು ಜಾತೀಯತೆಯ ದುರ್ಗಮ ಕೋಟೆಗಳನ್ನು ದಾಟುತ್ತ ಸಾಗಿದ್ದು ಪವಾಡ 
ಸದೃಶವಾಗಿದೆ. 

ಅವರು ಅಖಂಡ ವಿಚಾರವಾದಿಯಾಗಿದ್ದರು. ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಸಿಲುಕದ್ದನ್ನು ನಂಬುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ 
ಅವರ ತರ್ಕ ಮತ್ತು ವಿಚಾರಗಳು ಮಾನವೀಯತೆಯ ಪಾತಳಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದ್ದವು. ಮನುಷ್ಯತ್ವ 


೯೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಎಂಬುದು ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಮಿಗಿಲು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಅಚಲವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದರು. ಅದಕ್ಕೊಂದು 
ಉದಾಹರಣೆ ಇಲ್ಲಿದೆ. ೧೯೩೫ನೇ ಮೇ ೨೭ರಂದು ಅವರ ಪತ್ನಿ ರಮಾಬಾಯಿ ನಿಧನರಾದರು. 
ಪಂಢರಪುರಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ವಿಶೋಬನ ದರ್ಶನ ಪಡೆಯುವ ಆಸೆ ಆ ತಾಯಿಗಿತ್ತು. ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರಾಗಿ 
ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ಅವಮಾನಕ್ಕೀಡಾಗುವುದು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರಿಗೆ ಬೇಡವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಪತ್ನಿಯ 
ಸಾವಿನ ನಂತರ ಅವರ ಆಸೆ ಈಡೇರದ್ದಕ್ಕೆ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ತಳಮಳಗೊಂಡರು. ದೇವರಲ್ಲಿ 
ನಂಬಿಕೆ ಇಲ್ಲದ ಅವರು ಹಿಂದೂ ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಪ್ರಕಾರ ಪತ್ನಿಯ ಪಾರ್ಥಿವ ಶರೀರದ ಅಂತ್ಯಕ್ರಿಯೆ 
ನೆರವೇರಿಸಿದರು. ತಲೆ ಬೋಳಿಸಿಕೊಂಡು ಕಾವಿ ಬಟ್ಟೆ ತೊಟ್ಟು ಶೋಕ ಆಚರಿಸಿದರು! 

ಅವರು ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಎಲ್ಲ ಭಾರತೀಯರಿಗಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ 
ಮಾದರಿಯಾಗಿದೆ. ಶಿವಾಜಿಯ ರಾಯಗಡ ಕೋಟೆಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದಾಗ ಅವರು 
ರೋಮಾಂಚನಗೊಂಡರು. ಶಿವಾಜಿ ತನ್ನ ಪುಟ್ಟ ಸೈನ್ಯದೊಂದಿಗೆ ಔರಂಗಜೇಬನ ಬೃಹತ್‌ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ಎದುರಿಸಿದ್ದು ಅವರಿಗೆ ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಿಚಾರವಾಗಿತ್ತು. ಇದು ಅವರಿಗೆ ಹಿಂದೂ 
ಅಥವಾ ಮುಸ್ಲಿಂ ರಾಜರ ಸಂಘರ್ಷವಾಗಿ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ಮಾನವ ಫನತೆ ಮತ್ತು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯ 
ಮಧ್ಯೆ ನಡೆದ ಸಂಘರ್ಷವಾಗಿ ಕಂಡಿತು. ಇತಿಹಾಸದ ಯಾರೊಬ್ಬರ ಪರ ಅಥವಾ ವಿರೋಧವಾಗಿ 
ನಮ್ಮನ್ನು ನಾವು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ನಾವು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಐತಿಹಾಸಿಕ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ ಶೌರ್ಯ, ಘನತೆ, ಮಾನವೀಯತೆ ಮತ್ತು ಮೌಲ್ಯಗಳ ಜೊತೆ ಎಂಬುದು 
ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ನಮಗೆ ಕಲಿಸಿದ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪಾಠವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಅದೇ ರಾಯಗಡ 
ಕೋಟೆಯಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧರು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ ನಡೆಸುವ ವಿಫಲ ತಂತ್ರ 
ಹೂಡಿದ್ದು ಇತಿಹಾಸದ ಅಣಕವಾಗಿದೆ. 

೧೯೩೬ನೇ ಜೂನ್‌ ೮ ರಂದು ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮ ಸೇರುವ ಬಗ್ಗೆ 
ಹಿಂದೂ ಮಹಾಸಭೆಯ ಪ್ರಮುಖ ಡಾಟ ಮುಂಜೆ ಅವರ ಜತೆ ಚರ್ಚೆ ನಡೆಸಿದರು. ೧೯೩೬ರಲ್ಲಿ 
ಇಂಡಿಪೆಂಡೆಂಟ್‌ ಲೇಬರ್‌ ಪಾರ್ಟಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ೧೯೩೭ರಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರದ ಕಾಯ್ದೆ 
ಪ್ರಕಾರ ಮೊದಲ ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ಚುನಾವಣೆಗಳು ನಡೆದವು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಹಾಗೂ ಅವರ ಪಕ್ಷದ 
ಇತರ ೧೬ ಮಂದಿ ಅಭ್ಯರ್ಥಿಗಳು ಮುಂಬೈ ವಿಧಾನ ಸಭೆಗೆ ಆಯ್ಕೆ ಆದರು. ೧೯೩೮ನೇ 
ನವೆಂಬರ್‌ ೧೦ ರಂದು ಸಂತಾನ ನಿಯಂತ್ರಣ ಕುರಿತು ವಿಧಾನ ಸಭೆಯಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯ 
ಮಂಡಿಸಿದರು. 

೧೯೩೫ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನ ಸರ್ಕಾರಿ ಕಾನೂನು ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಪ್ರಿನ್ಸಿಪಾಲ್‌ ಆಗಿದ್ದ ಅವರು 
೧೯೩೮ರಲ್ಲಿ ಆ ಹುದ್ದೆಗೆ ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿದರು. ಜುಲೈ ೧೯೪೫ರಲ್ಲಿ ಅವರು ಪೀಪಲ್ಸ್‌ 
ಎಜ್ಯುಕೇಷನ್‌ ಸೊಸೈಟಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ೧೯೪೬ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನಲ್ಲಿ ಸಿದ್ಧಾರ್ಥ ಕಾಲೇಜ್‌ 
ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೧೯೫೧ರಲ್ಲಿ ಔರಂಗಾಬಾದ್‌ನಲ್ಲಿ ಮಿಲಿಂದ್‌ ಕಾಲೇಜಿನ 
ಶಂಕುಸ್ಥಾಪನೆಯಾಯಿತು. ಈ ಕಾಲೇಜಿನ ಕಟ್ಟಡಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಉದ್ಯಮಿಗಳಿಂದಾಗಲಿ, 
ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳಿಂದಾಗಲಿ ಹಣ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಆದರ್ಶಗಳ ಆಗರವಾಗಿದ್ದರು. ಆ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಔರಂಗಾಬಾದಕ್ಕೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದ್ದ ಖ್ಯಾತ ಚಿತ್ರನಟ ದಿಲೀಪ್‌ಕುಮಾರ್‌ ಅವರಿಂದ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೯೯ 


ಡೊನೇಷನ್‌ ಪಡೆಯುವ ವಿಚಾರವನ್ನು ಕೆಲವರು ಅಂಬೇಡ್ಕರರ ಮುಂದೆ ಇಟ್ಟರು. ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅದಕ್ಕೆ ಸಮ್ಮತಿಸಲಿಲ್ಲ. ನಂತರ ಈ ವಿಚಾರವನ್ನು ದಿಲೀಪ್‌ಕುಮಾರರಿಗೆ ತಿಳಿಸಲಾಯಿತು. 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ನನಗೆ ತಂದೆಯ ಸಮಾನ; ನಾನು ಅವರ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸುತ್ತೇನೆ ಎಂದು 
ದಿಲೀಪ್‌ ತಿಳಿಸಿದರು. 

ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಮಿಲಿಂದ್‌ ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡುವ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೋಟೆಲ್‌ಗೆ 
ಹೋಗದೆ ಕಾಲೇಜಿನ ಒಂದು ಚಿಕ್ಕ ಕೋಣೆಯಲ್ಲಿ ಉಳಿಯುತ್ತಿದ್ದರು. ರೊಟ್ಟಿ ಮತ್ತು ಪಲ್ಮ್ಕೆ ಅವರ 
ಆಹಾರವಾಗಿತ್ತು. ೧೯೪೨ನೇ ಜುಲೈ ೧೮ ರಂದು ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ಅಖಿಲ ಭಾರತ ನಿಮ್ನವರ್ಗಗಳ 
ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಭಾಷಣದಲ್ಲಿ "ಶಿಕ್ಷಣ-ಸಂಘಟನೆ-ಹೋರಾಟ' ಇದು ನನ್ನ ಕೊನೆಯ 
ಸಂದೇಶ ಎಂದರು. 

ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಕಾನೂನು ಸಚಿವರಾಗಿ ಅವರು ನೇಮಕಗೊಂಡರು. ೧೯೪೭ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ 
೨೯ ರಂದು ಸಂವಿಧಾನ ರಚನಾ ಸಮಿತಿ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದರು. ೧೯೪೮ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೧೫ ರಂದು 
ಶಾರದಾ ಕಬೀರ್‌ ಅವರನ್ನು ಮದುವೆಯಾದರು. ನಂತರ ಆಕೆ ಸವಿತಾ ಆದರು. ೧೯೪೯ನೇ 
ನವೆಂಬರ್‌ ೨೯ ರಂದು ಅವರು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರು. “೨೬ನೇ ಜನವರಿ ೧೯೫೦ ರಂದು ನಾವು 
ವೈರುಧ್ಯಗಳ ಬದುಕಿಗೆ ಕಾಲಿಡುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ರಾಜಕೀಯದಲ್ಲಿ ನಮಗೆ ಸಮಾನತೆ ದೊರಕುವುದು. 
ಆದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆ ಇರುವುದು. ನಾವು ಈ ವೈರುಧ್ಯವನ್ನು 
ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಬೇಗನೆ ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಅಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಬಳಲುವವರು 
ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ರಚನೆಯನ್ನು ಸ್ಫೋಟಗೊಳಿಸುವರು. 

ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೧೯೪೮ರಲ್ಲಿ ಅವರು ಹಿಂದೂ ಕಾನೂನು ಮಸೂದೆಗೆ ತಿದ್ದುಪಡಿ ಮಾಡಿದರು. 
ಹಿಂದೂ ಮಹಿಳೆಗೆ ಪಿತ್ರಾರ್ಜಿತ ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಪಾಲು ಸಿಗಬೇಕೆಂದು ಅವರ ವಾದವಾಗಿತ್ತು. 
ಇದರಿಂದಾಗಿ ದೇಶಾದ್ಯಂತ ವಿವಾದ ಎದ್ದಿತು. ಈ ಮಸೂದೆ ಸಿಖ್‌, ಬೌದ್ಧ ಮತ್ತು ಜೈನ 
ಧರ್ಮೀಯರನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿತ್ತು. ಅವರ ಈ ದೂರದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಭಾರತದ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಸ್ತ್ರ 
ಸಮಾನತೆಯ ವಿಚಾರಗಳು ಅಡಕವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ೧೯೫೧ನೇ ಸಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೨೫ ರಂದು 
ಮಸೂದೆಯ ಮುಖ್ಯ ಭಾಗಗಳನ್ನು ಹೊರತುಪಡಿಸಿ ಅಂಗೀಕರಿಸಲಾಯಿತು. ಇದರಿಂದ 
ಬೇಸರಗೊಂಡ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ೧೯೫೧ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೧೧ ರಂದು ಸಚಿವ ಪದವಿಗೆ 
ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿದರು. 

೧೯೫೬ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೧೪ ರಂದು ನಾಗಪುರದಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಅನುಯಾಯಿಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಅವರು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಸ್ಟೀಕರಿಸಿದರು. ದೇವರ ಹಂಗಿಲ್ಲದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧನ ತರ್ಕಬದ್ಧ 
ವಿಚಾರಗಳು ಅವರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೂರೆಗೊಂಡವು. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಸಹೋದರತ್ವದ 
ಮೂಲಗಳನ್ನು ಅವರು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಂಡರು. ೧೯೫೬ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೬ ರಂದು 
ನವದೆಹಲಿಯಲ್ಲಿ ಮಹಾನಿರ್ವಾಣ ಹೊಂದಿದರು. ಮರುದಿನ ಮುಂಬೈಯಲ್ಲಿ ಅಂತಿಮ ಸಂಸ್ಕಾರ 
ನಡೆಯಿತು. 

ಸಿಖ್‌ಧರ್ಮ ತನ್ನ ನಿಜರೂಪದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಮ್‌ ಧರ್ಮಗಳ 


೧೦೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಸಂಶ್ಲೇಷಣೆಯಾಗಿದೆ. ಮತೀಯ ಸೌಹಾರ್ದದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ೧೯೩೮-೪೯ರ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮದ ಕಡೆಗೆ ಒಲವು ತೋರಿದರು. ಆದರೆ ಅಸ್ಪ ಶ್ಯರು ಸಿಖ್‌ 
ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತಾಂತರಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಸನಾತನಿಗಳು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಅಸ್ಪ ಎಶ್ಯರು ಮತಾಂತರ 
ಗೊಂಡರೆ "ಪುಣೆ ಒಪ್ಪಂದ'ದ ಪ್ರಕಾರ ದೊರೆಯುವ ಸೌಲಭ್ಯಗಳು ದೊರೆಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ ಪರವಾಗಿ ಗೋವಿಂದವಲ್ಲಭ ಪಂತರು ವಾದಿಸಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಆ ವಿಚಾರ 
ಕೈಬಿಡಬೇಕಾಯಿತು. ಇಂದಿನ ಪಂಜಾಬ್‌ ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಇದು ಬಹುದೊಡ್ಡ ಉತ್ತರವಾಗಿತ್ತು. 

ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲೇ ಇರಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಶಕ್ತಿ ಪ್ರದರ್ಶನ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧರು ಅರಿತುಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಮತಾಂತರ 
ಮತ್ತು ಇತರ ಹೋರಾಟಗಳ ಮೂಲಕ ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧತೆಯ ಪಾಶವೀ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ದಾರ್ಬಲಗೊಳಿಸಿದರು. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು ಘನತೆ ಗೌರವಗಳೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 

ಒಂದು ವೇಳೆ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮದ ಸಹೋದರತ್ತದ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ ಮಾರು ಹೋಗಿ ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ 
ಅವರು ಇಸ್ಲಾಂಗೆ ಮತಾಂತರ ಹೊಂದಿದ್ದರೆ ಭಾರತ ದೇಶ ಕೋಮುಸಂಘರ್ಷಗಳ 
ರಣರಂಗವಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಈ ರಾಜಕೀಯ ಗಂಡಾಂತರವನ್ನು ಅವರು ಅರಿತಿದ್ದರು. 

೨೫೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸವುಳ್ಳ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ತರ್ಕಬದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಮಾನವೀಯವಾಗಿದೆ. 
ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಮನೋಭಾವದಿಂದಾಗಿ ಅತ್ಯಾಧುನಿಕವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮಿಗಿಲಾಗಿ ಈ ಶಾಂತಿಪ್ರಿಯ 
ಧರ್ಮ ಬೇರಾವ ಧರ್ಮಗಳ ಎರುದ್ಧ ಸೆಟೆದು ನಿಲ್ಲುವಂತಹ ಅನುಯಾಯಿಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಲ್ಲ. 
ಅನುಕಂಪವೇ ಇದರ ಜೀವಾಳವಾಗಿದೆ. ಯಾರಾದರೂ ಅನುಸರಿಸಬಹುದಾದಂಥ ಜೀವನ ಮಾರ್ಗ 
ಇದಾದುದರಿಂದ ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮದ ವಿರುದ್ಧ ಸಂಘರ್ಷಕ್ಕೆ ಇಳಿಯದೆ ವೈಚಾರಿಕತೆ ಮೂಲಕ 
ಬೆಳೆಯುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಬಾಬಾಸಾಹೇಬರು ಬೌದ್ದ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಮತಾಂತರ ಮಾಡುವುದರ 
ಮೂಲಕ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿ ನೆಲೆಸುವುದಕ್ಕೆ ಕಾಣಿಕೆ ಸಲ್ಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಕಾರಣಗಳಿಂದ 
ದಲಿತರಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಹಿಂದೂಗಳು, ಮುಸ್ಲಿಮರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ 
ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರನ್ನು ಗೌರವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಕೃತಜ್ಞತೆ ಸಲ್ಲಿಸಬೇಕು. 

ಸಾಮೂಹಿಕ ಕೃಷಿ ಮತ್ತು ಸರ್ಕಾರಿ ಕ್ಷೇತ್ರದ ಉದ್ಯಮಗಳನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವಂಥ ಸ್ಟೇಟ್‌ 
ಸಮಾಜವಾದ ಅವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಅವರ ಈ ಗುರಿ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ನಾವೆಲ್ಲ ಒಂದಾಗಿ 
ಹೋರಾಡುವಾ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಜಾತೀಯತೆಯ ವಿರುದ್ದ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತುವಾ. 

ತ್ಲ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೦೧ 


ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆ 


ಇಂದಿನ ಜಾಹೀರಾತು ಯುಗದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಬದುಕು 
ತೀವ್ರಗತಿಯಲ್ಲಿ ಬದಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಸಮೂಹ ಮಾಧ್ಯಮಗಳಿಗೆ ಜಾಹೀರಾತುಗಳೇ ಜೀವಾಳವಾಗಿವೆ. 
ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ದೂರದರ್ಶನದಂಥ ಸಮೂಹ ಮಾಧ್ಯಮಗಳು "ಸುಖಜೀವನ'ದ 
ಆಧಾರಗಳಾಗಿವೆ. 

ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ನೀತಿಯ ಸಹಾಯದೊಂದಿಗೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಹಿರಿಮೆಯನ್ನು 
ಮೆರೆಯಬಯಸುವ ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯ ದೊರೆಗಳು, ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ತಂತ್ರಜ್ಞಾನಿಗಳು ಈ ಜನಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಹೊಸ ಅಭಿರುಚಿ ಸೃಷ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ 
ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಬಳಸುವುದು ಲೈಂಗೀಕ ಪ್ರಚೋದನೆಗೆ 
ಪೂರಕವಾಗಿರುವ ಭಂಗಿಗಳಲ್ಲಿ ಪೋಜು ಕೊಡುವ ಹೆಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಅವರ ವಿವಿಧ ಪ್ರಕಾರದ 
ಜಾಹೀರಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣಿನ ಅರೆನಗ್ನ ದೇಹಗಳು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿವೆ. ಹೀಗೆ ಹೆಣ್ಣು 
ತನಗರಿಯದಂತೆಯೆ ಬೃಹತ್‌ ಮಾರಾಟ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಪೂರಕವಾದ ಮಾರಾಟದ ವಸ್ತುವಾಗುತ್ತಿದ್ದಾಳೆ. 
ಆಧುನಿಕ ವ್ಯಾಪರಿ ಜಗತ್ತು ಹೆಣ್ಣಿನ ಅಂಗಾಂಗಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಶೋಧಿಸುತ್ತ ಹೆಣ್ಣಿಗೇ ಗೊತ್ತಿರದಂಥ 
ಮಾದಕತೆಯ ತಾಣಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿ ಅದಕ್ಕೇ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯ ನೀಡಿ ಜಗತ್ತಿಗೆ ತೋರಿಸಿಕೊಡುವಲ್ಲಿ 
ಯಶಸ್ವಿಯಾಗುತ್ತಿದೆ. 

ಶೃಂಗಾರ ಸಾಧನಗಳು, ಫ್ಯಾಷನ್‌ ಬಟ್ಟೆಗಳು, ಗೃಹೋಪಯೋಗಿ ಉಪಕರಣಗಳು... 
ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಬ್ಲೇಡು ಮತ್ತು ಸಿಗರೇಟುಗಳ ಜಾಹೀರಾತುಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಮೋಹಕ ಮೈಮಾಟ 
ಪ್ರದರ್ಶಿಸುವ ಹೆಣ್ಣೇ ಬೇಕು. ಬುದ್ಧಿಮತ್ತೆಯ "ನಾಟಕ'ದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸೌಂದರ್ಯ ಸ್ಪರ್ಧೆಗಳು 
ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಭೋಗವಸ್ತುವಾಗಿ ಮಾರ್ಪಡಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗುತ್ತ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ತೃಪ್ತಿ 
ನೀಡುತ್ತಿವೆ. ತೃತೀಯ ಜಗತ್ತಿನ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಬಾಲೆಯರು ವಿಶ್ವಸುಂದರಿಯರಾಗಿ ಮತ್ತು ಲೋ 
ಸುಂದರಿಯಾಗಿ ಆಯ್ಕೆಯಾಗುತ್ತಿರುವುದರಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ನೀತಿ ಎಷ್ಟರ ಮಟ್ಟಿಗೆ 
ಪೂರಕವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


WW 


ಅಸಹನೀಯವಾದ ಬದುಕಿನ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಲು ಮಾನವನಿಗೆ ಹೊಸ ಬದುಕಿನ 
ಕನಸು ಕಾಣುವ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೇಕು. ನಂತರ ಹೋರಾಟಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಘಶಕ್ತಿಯ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಬೇಕು. ಆದರೆ 
ಇದೆಲ್ಲ ಭಾರೀ ಶ್ರಮದಾಯಕ ಕೆಲಸ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವವರು ಭ್ರಮೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಂಡು 
"ಸುಖ' ಪಡೆಯಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಎಲೆಕ್ಟ್ರಾನಿಕ್‌ ಸಮೂಹ ಮಾಧ್ಯಮಗಳು ಭ್ರಮೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ 
ಕಾರ್ಲಾನೆಗಳಂತೆ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿವೆ. ಈ ಭ್ರಮೆಗಳ ಮರುಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಸೃಜನಶೀಲತೆ ಓಯಸಿಸ್‌ 
ಹಾಗೆ ಗೋಚರಿಸುವುದು. ಟಿ. ವಿ. ಮತ್ತು ಸಿನಿಮಾ ಮಂದಿ ಭ್ರಮೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ದಣದಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಎಲ್ಲೆಂದರಲ್ಲಿ ಏಕತಾನತೆ ಕಾಣಿಸುತ್ತಿದೆ. ಹಾಡು, ಕುಣಿತ, ಸಂಭಾಷಣೆ ಮತ್ತು ನಟನೆಯಲ್ಲಿ 
ಯಾವುದೇ ಹೊಸತನ ಕಾಣದಿದ್ದರೂ ಜನ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಈ ಏಕತಾನತೆಗೆ ಸೆಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು 
ಕ್ರೈಂನ ಲೇಪವಿರುವುದೇ ಮುಖ್ಯ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 

ಹಣ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿ ಸೆಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಕ್ರೈಂ ಬರುತ್ತವೆ. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗೆ 
ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾಗಿ ಹೆಣ್ಣು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾಳೆ. ರತಿಕ್ರೀಡೆಗೆ ಪೂರ್ವಭಾವಿಯಾದ ಎಲ್ಲ 
ಅಂಗಚೇಷ್ಟೆಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಸಿನಿಮಾ ಹಾಡುಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಜಾಹೀರಾತುಗಳನ್ನು ಇಂದು 
ಟಿ.ವಿ. ಮೂಲಕ ಮನೆ ಮನೆಗೆ ತಲುಪಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ನಟಿಯರು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು "ರಂಗೀಲಾ'ಗಳಾದಷ್ಟು 
ನಿರ್ಮಾಪಕರು, ನಿರ್ದೇಶಕರು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಖ್ಯಾತರಾಗತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. 

ಹೆಣ್ಣಿನ ಸಹಕಾರದೊಂದಿಗೆ ಜಾಹೀರಾತುಗಳ ಮೂಲಕ ತೋರಿಸುವ ಸೀರೆಗಳು, ಮ್ಯಾಕ್ಷಿಗಳು, 
ಬ್ರಾಗಳು, ಪ್ಯಾಂಟಿಗಳು, ಪ್ಯಾಂಟುಗಳು, ಷರ್ಟುಗಳು, ಲಿಪ್‌ಸ್ಟಿಕ್‌, ಶಾಂಪೂ, ಸೋಪು, 
ಬ್ಲೇಡುಗಳು, ಆಫ್ಟರ್‌ಷೇವ್‌ ಲೋಷನ್‌, ವಿವಿಧ ಗೃಹೋಪಯೋಗಿ ಮತ್ತು ಐಷಾರಾಮಿ ವಸ್ತುಗಳು 
ಇಲ್ಲದೆ ಮಾನವ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಮುಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಗ್ರಾಹಕನನ್ನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿಸುತ್ತ ತಮ್ಮ ಪ್ರತಿ ವಸ್ತುವಿಗೂ ಬೃಹತ್‌ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಉದ್ದಿಮೆಪತಿಗಳು ವ್ಯಾಪಾರೀಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಹೆಣ್ಣಿನ ಮಹತ್ವ ಅರಿತದ್ದು ಅಚ್ಚರಿ ಹುಟ್ಟಿಸುವಂತಿದೆ. 

ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಅರೆಬೆತ್ತಲೆಗೊಳಿಸಿದ ಬಟ್ಟೆಯೊಂದರ ಜಾಹೀರಾತಿನ ಕೆಳಗೆ ಹೀಗೆ ಬರೆದಿದೆ : 
ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯರನ್ನು ಸ್ವಾಗತಿಸಲು ಈ ಬಟ್ಟೆ ಅವಶ್ಯ. 

ವಿದೇಶಿ ಕಂಪನಿಗಳ ಮತ್ತು ಭಾರೀ ಉದ್ದಿಮೆಗಳ ವಿಶಿಷ್ಟ ಹುದ್ದೆಯಲ್ಲಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ 
ತರುಣಿಯರು ತಮ್ಮ ಕಂಪನಿ ಜೊತೆ ಭಾರೀ ವ್ಯವಹಾರ ಕುದುರಿಸಲು ಬರುವ ಗಣ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳ 
ಜೊತೆ ಇದ್ದು ಅವರನ್ನು "ಖುಷಿ'ಪಡಿಸುವುದು ನೌಕರಿಯ ಒಂದು ಭಾಗವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕೊಡುವ ರೀತಿ ಮತ್ತು ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ 
ಗಮನಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಮತ್ತು ಕಾಮದ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದೆ. ಹುಡುಗ 
ಹುಡುಗಿಯರು ಇಂದಿಗೂ ಮೈ ಮರೆತು ತಿರುಗುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ "ಸಾತ್ವಿಕರು' ಅವರತ್ತ 
ಕಣ್ಣು ಪಿಳುಕಿಸುವವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಟಿ.ವಿ. ಮತ್ತು ಸಿನಿಮಾಗಳಲ್ಲಿನ ಪಾತ್ರಗಳು ಚೆನ್ನಾಗಿ 
ಉಂಡುಟ್ಟು ಹಾಯಾಗಿ ಹಾಡುತ್ತ ಮರ ಸುತ್ತಲು ಸಾಧ್ಯ. ಈ ದೃಶ್ಯಗಳನ್ನು ನೋಡುವವರ 
ಮನದಾಳದಲ್ಲಿ ಹುದುಗಿಕೊಂಡಿರುವ ಭಾವನೆಗಳು ಅವರು ಕುಳಿತಲ್ಲೇ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿ ಕೆಥಾರ್ಸಿಸ್‌ 
ಅನುಭವ ನೀಡುತ್ತವೆ. ವಾಸ್ತವದ ಜಾಗವನ್ನು ಭ್ರಮೆಗಳು ತುಂಬಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. 


ಹೆಣ್ಣಿನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಕನಸು ಮತ್ತು ಗಂಡಿನ ಭೋಗದ ಕನಸುಗಳು ಸಮೂಹ ಮಾಧ್ಯಮದಲ್ಲಿ 
ಒಂದುಗೂಡಿದಂಥ ಭ್ರಮೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಈ ಭ್ರಮೆ ಜನಸಮುದಾಯದ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ಹೋರಾಟದ ಕನಸುಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡಿದೆ. ಇಂದಿನ ಭ್ರಮಾತ್ಮಕ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ 
ಮನುಷ್ಯರು ಮನೆಯಲ್ಲೇ ಪರಕೀಯರಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಟಿ.ವಿ. ಧಾರಾವಾಹಿಗಳ ಪಾತ್ರಗಳ ಜೊತೆ 
ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಈ ವಾಸ್ತವದ ಅರಿವಿನೊಂದಿಗೆ ಹೆಣ್ಣು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆದು 
ಬಂದ ರೀತಿಯನ್ನು ಗಮನಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ನನಗೆ ನನ್ನ ಬಾಲ್ಯದ ದಿನಗಳು ನೆನಪಾಗುತ್ತಿವೆ. ನಮ್ಮ ಸಮಾಜ ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದ ಅತಿ 
ದೊಡ್ಡ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೆಂದರೆ ತವರೂರಿನಲ್ಲಿ ನಾಗರಪಂಚಮಿಯ ದಿನ ಗೆಳತಿಯರ ಜೊತೆ ಜೋಕಾಲಿ 
ಆಡುವುದು. 

ಹೆಣ್ಣಿನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸೂಳೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಒಂದೇ ತೆರನಾಗಿ ಕಾಣುವ ಸಂದರ್ಭ 
ಕೇವಲ ನಾಲ್ಕು ದಶಕಗಳ ಹಿಂದೆ ಇತ್ತು. ಬಹುತೇಕ ನಾಟಕಗಳಲ್ಲಿ ಸ್ತ್ರೀ ಪಾತ್ರಗಳನ್ನು ಪುರುಷರೇ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ನಟಿಯೊಬ್ಬಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಭೋಗದ ವಸ್ತುವೊಂದರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತೆಂದೇ 
ಧನಮದವುಳ್ಳ ವಿಷಯಲಂಪಟರ ಅನಿಸಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. ಹೀಗೆ ಮಹಿಳೆಯರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತ ವಿಕಸನಕ್ಕೆ 
ಸಾವಿರ ಅಡೆತಡೆಗಳಿದ್ದವು. ವಿವಿಧ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಅಡೆತಡೆಗಳು ಮುಂದುವರಿದಿವೆ. 

ಅವಳಲ್ಲಿ ನಿಜವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಮೊಳಕೆಯೊಡೆದದ್ದು ಅಕ್ಷರ ಕಲಿಯಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದಾಗ. 
ಒರಿಸ್ಸಾದ ಗ್ರಾಮವೊಂದರಲ್ಲಿ ಬಾಲಕಿಯೊಬ್ಬಳು ಅಕ್ಷರ ಕಲಿಯಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಪ್ಲೇಗು ಬಂದಿತು. ಆ ಬಾಲಕಿ ಅಕ್ಷರ ಕಲಿಯಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ್ದೇ ಪ್ಲೇಗು ಬರಲು ಕಾರಣ ಎಂದು 
ಜನ ಭಾವಿಸಿದರು. ಈ ಘಟನೆಯನ್ನು ಒರಿಸ್ಸಾ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಸಣ್ಣ ಕತೆಗಳ ಪಿತಾಮಹ ಫಕೀರ್‌ 
ಮೋಹನ್‌ ಸೇನಾಪತಿ ಅವರು ತಮ್ಮ ವಿಶ್ವವಿಖ್ಯಾತ “ರೇವತಿ” ಕಥೆಯಲ್ಲಿ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿ 
ಚಿತ್ರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಹೆಣ್ಣು ಸೀರೆಯೊಳಗೆ ಲಂಗ ಮತ್ತು ರವಿಕೆಯೊಳಗೆ ಬ್ರಾ ತೊಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೂಡ ಭಾರಿ 
ಮೌನ ಹೋರಾಟ ಮಾಡಿದ್ದಾಳೆ. (ಅಮೆರಿಕದಲ್ಲಿ ವಾಸಿಸುವ ಅಂಬಟ್ಟಿ ಕುಟುಂಬ ಮೊನ್ನೆ ತಾನೆ 
"ಚಡ್ಡಿ ಧರಿಸುವವರು ಸೂಳೆಯರು' ಎಂದು ತಮ್ಮ ಮುಗ್ಧ ಸೊಸೆ ಚಡ್ಡಿ ಧರಿಸುವುದನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದು 
ಇನ್ನೂ ಹಸಿರಾಗಿದೆ). 

ಅರುವತ್ತರ ದಶಕದಲ್ಲಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕ್ರಾಂತಿಯೇ ನಡೆದುಹೋಯಿತು. ಅದೇ 
ಸ್ಕರ್ಟ್‌ಕ್ರಾಂತಿ. ಹುಡುಗಿಯರು ಸ್ಕರ್ಟ್‌ ಅನ್ನು ಎಷ್ಟು ಪ್ರೀತಿಸಿದರೆಂದರೆ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸಾಯಲೂ 
ಸಿದ್ಧರಿದ್ದರು. ಎಸ್ಸೆಸ್ಸೆಲ್ಸಿಯಲ್ಲಿ ನನ್ನ ಜೊತೆ ಓದುತ್ತಿದ್ದ ಹುಡುಗಿಯೊಬ್ಬಳು ಎರಡು ದಿನ ಊಟ 
ಮಾಡದೆ ಹಟ ಹಿಡಿದು ಸ್ಕರ್ಟ್‌ ಕೊಂಡ ಘಟನೆ ಇಂದಿಗೂ ನೆನಪಿದೆ. 

ಕಾಲೇಜು ಹುಡುಗಿಯರು ಸ್ಕರ್ಟ್‌ ಧರಿಸಿ ಕ್ಲಾಸಿಗೆ ಬರುವುದು ದೊಡ್ಡ ಸಾಹಸವೇ ಆಗಿತ್ತು. 
೧೯೭೧ರಲ್ಲಿ ವಿಜಾಪುರದ ಕಾಲೇಜೊಂದರಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ವಿಭಾಗದ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿನಿಯಾಗಿದ್ದ ಗಂಗಾ 
ಸ್ಕರ್ಟ್‌ ಧರಿಸಿ ಕ್ಲಾಸಿಗೆ ಬಂದಾಗ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕರು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ವಿರೋಧವನ್ನು 
ಲೆಕ್ಕಿಸದೆ ಸ್ಕರ್ಟ್‌ ಧರಿಸಿ ಕಾಲೇಜಿಗೆ ಬರುವುದರ ಮೂಲಕ ಆಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಳು 
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ಈ ರೀತಿ ಕೊಳೆತು ನಾರುವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಾರಿಯರು ಒಂದೊಂದು ಅಂಗುಲ ಮೇಲೆ 
ಬರುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಭಾರಿ ಮಾನ ಪ್ರತಿರೋಧ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇತ್ತೀಚಿನ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಂಘಟನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. 

ಹೊಡೆಯುವುದು, ಹೀಯಾಳಿಸುವುದು ಮತ್ತು ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸುವುದು ಗಂಡಸರ ಹಕ್ಕು ಎಂಬ 
ಭಾವನೆ ದಟ್ಟವಾಗಿದ್ದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಒಂದು ಘಟನೆಯನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ದಾಖಲಿಸುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆಗ ನಾನಿನ್ನೂ ೪ ವರ್ಷದ ಬಾಲಕ. ನನ್ನ ತಾಯಿಯ ತವರೂರಾದ ವಿಜಾಪುರ 
ಜಿಲ್ಲೆಯ ಅಲಿಯಾಬಾದ್‌ನಲ್ಲಿ ಅಜ್ಜಿಯ ಜೊತೆ ಇದ್ದೆ. ಎದುರಿನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಹೊಸದಾಗಿ 
ಮದುವೆಯಾದ ದಂಪತಿ ಇದ್ದರು..... 

ಹಳ್ಳಿಗಾಡಿನಲ್ಲಿ ಗಂಡಸು ಬಯಸಿದಾಗ ಬಯಲುಕಡೆ (ಮಲವಿಸರ್ಜನೆ)ಗೆ ಹೋಗಬಹುದು. 
ಆದರೆ ಮಹಿಳೆಯರು ಹಾಗೆ ಬಯಲಲ್ಲಿ ಬಯಲುಕಡೆಗೆ ಹೋಗಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅವರು ನಸುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಮಲವಿಸರ್ಜನೆಗೆ ಹೋಗಬೇಕು. ಆಕಸ್ಮಿಕವಾಗಿ ಏಳುವುದು ತಡವಾದರೆ ರಾತ್ರಿಯಾಗುವವರೆಗೆ 
ಮಲ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡಿರಬೇಕು! 

ಎದುರು ಮನೆಯ ಯುವತಿಗೆ ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ವೇಳೆ ಮಲವಿಸರ್ಜನೆಯ ಬಯಕೆ ತೀವ್ರವಾದಾಗ 
ತಾಳಿಕೊಳ್ಳಲಾಗದೆ ಹಿತ್ತಲಕ್ಕೆ ಹೋದಳು. ಅದೇ ವೇಳೆಗೆ ಮನೆಗೆ ಬಂದ ಗಂಡ ಉಗ್ರಾವತಾರ 
ತಾಳಿದ. ದನ ಬಡಿದ ಹಾಗೆ ಬಡಿದ. ಮಲವಿಸರ್ಜನೆ ಮಾಡಿದ ತಪ್ಪಿಗಾಗಿ ಅಡಿಕೆ ಗಾತ್ರದಷ್ಟು 
ಮಲ ತಿನ್ನಲು ಆಜ್ಞಾಪಿಸಿದ. ಆ ಅಸಹಾಯಕ ಯುವತಿ ಮಲ ತಿಂದೇಬಿಟ್ಟಳು! 


ಕ್ರಾ 


ಈ ಸುದ್ದಿ ಹಳ್ಳಿಯ ತುಂಬ ಹಬ್ಬಿತು. ಯಾವುದೇ ಮದುವೆ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಮುಂತಾದ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಗಳ ಸಹಭೋಜನಕ್ಕೆ ಆತನನ್ನು ಕರೆಯಬಾರದೆಂದು ಸಮಾಜದ ಹಿರಿಯರು ಆದೇಶ 
ಹೊರಡಿಸಿದರು. ಹಂದಿಯ ಜೊತೆ ಬಾಳುವೆ ಮಾಡುವವನ ಕೂಡ ಅದು ಹೇಗೆ ಊಟ 
ಮಾಡುವುದು ಎಂಬುದು ಅವರ ವಾದವಾಗಿತ್ತು. ಕೊನೆಗೆ ತನ್ನ ಸಮಾಜ ಸೇರುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಆತ 
ಹೆಂಡತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟ. ಇಂಥ ಅರಣ್ಯ ನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಮಾನಿನಿಯರು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 

ನಮ್ಮ ಕಾವ್ಯದ ಅಷ್ಟಾದಶ ವರ್ಣನೆಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಳೆಗೇರಿಯ ವರ್ಣನೆಯೂ ಒಂದಾಗಿದೆ. 
ಎಲ್ಲ ವೀರರೂ ದೇವರುಗಳೂ ಸೂಳೆಗೇರಿಗೆ ಹೋಗಲೇಬೇಕು. ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸತ್ತ ವೀರರಿಗೆ 
ಸ್ಪರ್ಗ ಗ್ಯಾರಂಟಿ. ಅಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗೆ ಸಿಗುವವರೇ ಸುಂದರಾಂಗನೆಯರು. ಯುದ್ದ ಮುಂತಾದ 
ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ತಾತ್ಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಸೂಳೆಯರನ್ನು ಪೂರೈಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಕನ್ನಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಭಾಗವಾಗಿರುವ ವಿಜಯನಗರದಲ್ಲಿ - ಪಂಪಾಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ - ಸೂಳೆಬಜಾರ್‌ ಕೂಡ ಇದ್ದ 
ದಾಖಲೆಗಳಿವೆ. ಆ ಪ್ರದೇಶ ಇನ್ನೂ ಹಂಪೆಯಲ್ಲಿದೆ. 

ರಾಜರು ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತರು ಮಗಳನ್ನು ಮದುವೆ ಮಾಡಿ ಗಂಡನ ಮನೆಗೆ ಕಳಿಸುವಾಗ 
ಬಳುವಳಿಯಾಗಿ ಗಣಿಕೆಯರನ್ನು ಕೂಡ ಕಳಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಳಿಯದೇವರು ಗಣಿಕೆಯರ ಜೊತೆ 
ಸುಖಿಸುವ ಹಕ್ಕನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದನು. 

ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿನ ಪಾಂಚಾಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಗಂಡನ ಮನೆಯ ಆಸ್ತಿಯ್ದು ಇಬ್ಬಾಗವಾಗದಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ಅನೇಕ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳಲ್ಲಿ ಅಣ್ಣ ತಮ್ಮಂದಿರರಿಗೆಲ್ಲ ಒಬ್ಬಳೇ ಹೆಂಡತಿ ಇರುವ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಇನ್ನೂ ಪ್ರಚಲಿತದಲ್ಲಿದೆ. ಉತ್ತರ ಕನ್ನಡ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಹಾಲಕ್ಕಿ ಒಕ್ಕಲಿಗರಲ್ಲಿ ಯುವಕರು 
ಮದುವೆಯಾಗುವವರೆಗೆ ಅಣ್ಣನ ಹೆಂಡತಿಯ ಜೊತೆ ಲೈಂಗಿಕ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸುವ ಸಂಪ್ರದಾಯ 
ಇತ್ತೀಚಿನ ದಶಕಗಳವರೆಗೆ ಇತ್ತು. ಇಂಥ ಅವಸ್ಥೆಗೆ ಹೇಸಿಕೊಂಡ ಹೆಣ್ಣೊಬ್ಬಳ ಭಾವನೆಗಳು ಹಾಲಕ್ಕಿಗಳ 
ಜನಪದ ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ಸುಂದರವಾಗಿ ಮೂಡಿಬಂದಿವೆ. 

ಮೈದುನ ಶಬ್ದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದುದೇ ಮೈಥುನದಿಂದ. ನಂತರ ಸಮಾಜ ಬೆಳುವಣಿಗೆ ಹೊಂದಿದಾಗ 
ಅತ್ತಿಗೆ ವಹ್ನಿ (ಬೆಂಕಿ)ಯಾದಳು. ಹೀಗೆ ಹೆಣ್ಣನ್ನು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಭೋಗದ ವಸ್ತುವಾಗಿ 
ಪರಿಗಣಿಸುತ್ತ ಬರಲಾಗಿದೆ. ಮಾತೃಪ್ರಧಾನ ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ ಅವಳಿಗಿದ್ದ ಒಂದಿಷ್ಟು ಮಹತ್ವ 
ಪಿತೃಪ್ರಧಾನ ಕುಟುಂಬ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ದಾಳಿಯಿಂದಾಗಿ ಹಾಳಾಗಿಹೋಯಿತು. 

ಮಹಿಳೆಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಲಭಿಸುವವರೆಗೆ ವಿಮೋಚನೆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತು 
ಸತ್ಯವಾಗಿದ್ದರೂ ಆಕೆ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪಂಜರದಲ್ಲೇ ಹಾರಾಡುವಂಥ ವಾತಾವರಣ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಿದೆ. “ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಗಳು ತನ್ನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಉಳಿಸಿ, ಬೆಳೆಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ' 
ಎಂಬುದನ್ನು ಮಹಿಳೆ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಪ್ರವಾಸೋದ್ಯಮ ಮತ್ತು ಮೈ ಮಾರಾಟಗಳು ಬಹಳ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಾಗಿ 
ಸಾಗುತ್ತವೆ. ಯಾವುದೇ ದೇಶ ಇದಕ್ಕೆ ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. ೧೪ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಒಂದು ರಾತ್ರಿ 
ಲೆನಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ ಕಾಲೇಜು ಹುಡುಗಿಯರಂತೆ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದ ಮೂವರು ಕರೆವೆಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಕಂಡು 
ಖನ್ನಮನಸ್ಕನಾಗಿದ್ದೆ. ತ್ಯಾಗ ಬಲಿದಾನಗಳಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದ್ದ ಲೆನಿನ್ನರ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಮೈಮಾರಾಟದ 
ಸಂಗತಿ ನನ್ನನ್ನು ದಂಗುಬಡಿಸಿತ್ತು. 

ಅಂದಿನ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ಇನ್‌ಟೂರಿಸ್ಟ್‌ ಪ್ರವಾಸೋದ್ಯಮ ಇಲಾಖೆ ಪ್ರವಾಸಿಗರಿಗೆ 
ಅನುಕೂಲ ಕಲ್ಪಿಸಿತ್ತು. ಐರೋಪ್ಯ ದೇಶಗಳ ಪ್ರವಾಸಿಗರು ಮಾಸ್ಕೊದಲ್ಲಿ ಇಳಿದು ಸುತ್ತಾಡಿ ಮುಂದೆ 
ಪ್ರಯಾಣ ಬೆಳೆಸುವುದಕ್ಕೆ ಅನುಕೂಲತೆಗಳಿದ್ದವು. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣವಾದ 
ಸೋವಿಯತ್‌ ಸಮಾಜದ ಯುವ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ವಿದೇಶಿಗರ ಜೀನ್ಸ್‌ಪ್ಕಾಂಟುಗಳು, ಗಾಗಲ್‌ಗಳು, 
ಕ್ಯಾಮರಾಗಳು, ಇನ್ನಿತರ ಮೋಜಿನ ವಸ್ತುಗಳು ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿ ಕಂಡವು. ಆ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ರೂಬಲ್‌ 
ಕೊಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಮಾಸ್ಕೊ ಮುಂತಾದ ನಗರಗಳಲ್ಲಿದ್ದ ಡಾಲರ್‌ ಶಾಪ್‌ಗಳಲ್ಲಿ 
ಡಾಲರ್‌ ಕೊಟ್ಟರೆ ಸಿಗುತ್ತಿದ್ದವು. ಕೆಲ ಯುವತಿಯರು ವಸ್ತುಗಳ ಮೋಹಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಪಡೆಯಲೆಂದು ಡಾಲರ್‌ ಸಂಪಾದಿಸತೊಡಗಿದರು. ಡಾಲರ್‌ ಸಂಪಾದಿಸಲು ಅವರ ಮುಂದೆ 
ಒಂದೇ ಮಾರ್ಗವಿತ್ತು - ೫೦ ಡಾಲರ್‌ ಕೊಡಲು ಸಿದ್ಧರಿರುವ ವಿದೇಶಿಯರಿಗೆ ಲೈಂಗಿಕ ಸುಖ 
ನೀಡುವುದು. 

ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ಪತನದ ನಂತರ ಅನೇಕ ರಷ್ಕನ್‌ ಬಾಲೆಯರು ಊಟ ಬಟ್ಟಿಗಳಿಗಾಗಿ 
ಬೆಲೆವೆಣ್ಣುಗಳಾದುದು ಇತಿಹಾಸದ ವಿಪರ್ಯಾಸವಾಗಿದೆ. 

ಇಂದು ಆಯ್ಕೆಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೇ ಹೆಣ್ಣಿಗೆ ಬಹು ಮುಖ್ಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಾಗಿದೆ. ಲೈಂಗಿಕ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸ್ನೇಚ್ಛಾಚಾರ ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಗೊಡ್ಡು ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಜನ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 


೧೦೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಕಾಯಾ ವಾಚಾ ಮನಸಾ ಸಂಬಂಧ ಹೊಂದಿದಾತನ ಜೊತೆ ಬದುಕುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಒಂದು 
ಹೆಣ್ಣು ಬಯಸಿದಾಗ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳು ಗೌಣವಾಗುತ್ತವೆ ಎಂಬುದು ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾದ 
ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಎಂಬುದು ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕವಾದ ಅಂಶವೆ ಹೊರತು ಹೆಣ್ಣಿನ 
ಕೊನೆಯ ಆಸೆಯಲ್ಲ. ಆಕೆಗೆ ತನ್ನ ಇಚ್ಛಾನುಸಾರ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯುತವಾಗಿ ಬದುಕುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ, ಐಹಿಕ ಬದುಕಿನ ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾದ ಅಂಶವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಹೆಣ್ಣಿಗೆ 
ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಪಾಲು ನೀಡುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಮತ್ತು ಆಕೆ ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಕಟಕ್ಕೀಡಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಪೈಗಂಬರ್‌ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಹಿಳೆಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನ್ನಣೆ ದೊರೆಯುವಂತೆ 
ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಶ್ರಮಿಸಿದರು. ಬಾಬಾಸಾಹೇಬ್‌ ಅಂಬೇಡ್ಕರರು ಕಾನೂನು ಸಚಿವರಾಗಿದ್ದಾಗ ಹಿಂದೂ 
ಕೋಡ್‌ ಬಿಲ್‌ ಪಾಸ್‌ ಮಾಡುವ ಮೂಲಕ ಹಿಂದೂ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಆಸ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಹಕ್ಕು ಸಿಗುವಂಥ 
ಕಾನೂನು ತರಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ್ದರು. ಸವರ್ಣೀಯ ನಾಯಕರು ಈ ಮಹತ್ಕಾರ್ಯಕ್ಕೆ ವಿರೋಧ 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದಾಗ ಸಚಿವ ಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ರಾಜೀನಾಮೆ ನೀಡಿ ನೆಹರೂ ಸಂಪುಟದಿಂದ ಹೊರಬಿದ್ದರು. 

ಇತ್ತೀಚಿನ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ, ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ 
ಸಾಕಷ್ಟು ಮನ್ನಣೆ ಗಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಸಂಘ ಸಂಸ್ಥೆಗಳ ಮತ್ತು ಪಂಚಾಯತ್‌ ಚುನಾವಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಲಭಿಸಿದ 
ಮೀಸಲಾತಿ ಆಕೆಯ ಮೇಲೆ ಹೊಸ ಜ ಬ್ಲಾರಿಗಳನ್ನು ಹೇರಿದೆ. ಈ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ನಿಭಾಯಿಸುವಲ್ಲಿ 
ತಾನು ಸಮರ್ಥ ಎಂಬುದನ್ನು ಆಕೆ ಈಗಾಗಲೇ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾಳೆ. 

ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಶೀಲ ದೇಶಗಳಾದ ಭಾರತ, ಪಾಕಿಸ್ತಾನ, ಬಾಂಗ್ಲಾದೇಶ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಲಂಕಾಗಳಲ್ಲಿ 
ಸ್ತ್ರೀಯರು ದೇಶದ ಚುಕ್ಕಾಣಿ ಹಿಡಿಯಲು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಡಲಾಗಿದೆ. ಈ 
ರೀತಿಯಾಗಿ ಮಹಿಳೆ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ, ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಮುಂದೆ 
ಬರುತ್ತಿದ್ದರೂ ವಿಚಿತ್ರವಾದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಸನ್ನಿವೇಶದಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿದ್ದಾಳೆ; "ನ ಸ್ತ್ರೀ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಮರ್ಹತಿ' 
ಎಂದು ಹೇಳುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ ಹೆಣ್ಣು ಲೈಂಗಿಕ ಉದ್ದಿಮೆಯ ಸಂಪನ್ಮೂಲ ಎಂಬ ಭಾವ 
ಬರುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬೀಜಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತಲುಪತ್ತಿದ್ದೇವೆ. 
ನಾಗರೀಕತೆಯ ನಡುವೆ ರೂಪುಗೊಂಡ ಮದುವೆ ಎಂಬ ಸಂಸ್ಥೆ ನಿಧಾನ ಗತಿಯಲ್ಲಿ ಶಿಥಿಲಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. 
ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವವಾದ ಮು ಸಂಸ್ಥೆ ಮಧ್ಯದಲ್ಲೇ ಮಾಯವಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. ಇಂದಿನ 
ಅವಸ್ಥೆಯ ಗಂಭೀರತೆಯನ್ನು ಪರಿಗಣಿಸಿದರೆ ಈ ಸಂಸ್ಥೆಗೆ ಕನಿಷ್ಠ ೨೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಭವಿಷ್ಯವಾದರೂ 
ಇದೆಯೊ ಇಲ್ಲವೊ ಎಂಬ ಸಂಶಯ ಬರುತ್ತದೆ. 

ಗಂಡಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳನ್ನು ಹೊರುವ ಹಾಗೂ ಗಂಡಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ (ಆಕೆ ನಿಭಾಯಿಸುವ ಅನೇಕ ಕರ್ತವ್ಯಗಳು ಗಣನೆಗೆ ಬಾರದೆ ಇರುವುದು 
ನಾಗರೀಕತೆಯ ದುರಂತವಾಗಿದೆ) ಹೆಣ್ಣು ತನಗಿರುವ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳೊಂದಿಗೆ ತನ್ನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ 
ಹೋರಾಡಲು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಸಂಘ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ರಾಜಕೀಯ, ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಪ್ರಜ್ಞಾವಲಯವನ್ನು ವಿಸ್ತರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 

ಈ ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಹೆಣ್ಣು ಮುಂದೆ ಬರಲು ಸಾಕಷ್ಟು ಅವಕಾಶಗಳಿವೆ. ಆದರೆ ಆಕೆ 


ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಏಳ್ಗೆ ಸಾಧಿಸುವುದೇ ಮುಖ್ಯ ಗುರಿಯಾಗಿ ಮಾಡಿಕೊಂಡರೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ 
ಬಲಿಯಾಗುತ್ತ ಮುಂದುವರಿಯುವುದು ತಪ್ಪದು. 

ರಾಜಕೀಯ ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ವಲಯದಲ್ಲಿ 
ಬದಲಾವಣೆ ತರಲು ಲಭ್ಯವಾಗಿರುವ ಅಲ್ಪ ಸ್ವಲ್ಪ ಅವಕಾಶಗಳನ್ನು ಆಕೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವಲಯದಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಸಂಘಟಿತಳಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತ "ಮಹಿಳಾ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಎಂಬುದು ಇಡೀ ಸಮಾಜವನ್ನು ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವ ಬಯಕೆಯ ಸಂಕೇತ' ಎಂಬುದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಬೇಕಿದೆ. 

ಮಹಿಳೆಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪುರುಷನ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ಪೂರಕವಾಗಿದೆ. ಆತ ದುರಭಿಮಾನದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಮೇಲುರಿಮೆಯಿಂದಾಗಿ ನರಳುತ್ತಿರುವ ಕಾರಣ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಅನುಭವಿಸಲು 
ಅನರ್ಹನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಸ್ತ್ರೀ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆದ ನಂತರವೇ ಪುರುಷ ತನ್ನ ಅಹಂಕಾರದ ಬಂಧನದಿಂದ 
ಮುಕ್ತನಾಗುವನು. ಮಹಿಳೆಯನ್ನು ಗೌರವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಆತ ಗೌರವಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಹನಾಗುವನು. | 

ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮದುವೆ ಎಂಬುದು ಕೇವಲ ಸಂಪ್ರದಾಯದಿಂದ ಬಂದ ಬಳುವಳಿಯಾಗದೆ 
ಎರಡು ಮನಸ್ಸುಗಳ ಸಮ್ಮಿಲನವಾಗಬೇಕು. 

ನಾನು ಲೆನಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ ಸುತ್ತಾಡುವಾಗ ನನ್ನ ಗೈಡ್‌ಗೆ ಹೇಳಿದೆ : “ಈ ಕಾರು ಚಾಲಕ 
ಎಷ್ಟೊಂದು ವಿನಯವಂತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಇವರ ಗಾಂಭೀರ್ಯ, ಸರಳತೆ, ಸೇವಾ ಮನೋಭಾವ 
ನನ್ನ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೂರೆಗೊಂಡಿವೆ. ಸುಂದರ ಕಾಯದ ಎತ್ತರದ ನಿಲುವಿನ ಆ ವಯೋವೃದ್ಧ 
ಶಾಂತಿ ಸಮಾಧಾನಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಹಾಪುರುಷನ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ.” ಗೈಡ್‌ ಹೇಳಿದಳು : 
“ಅವರು ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಈ ದೇಶದ ಅತ್ಯುನ್ನತ ವೀರಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪಡೆದ ಸೈನಿಕ 
ಅಧಿಕಾರಿ ಆಗಿದ್ದರು. ನಿವೃತ್ತಿಯ ನಂತರ ಕಾರು ಚಾಲಕ ಆಗಿ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ.'' 

ನಾನು ಆ ಡ್ರೈವರ್‌ಗೆ ಹೇಳಿದೆ : “ನೀವು ಸುಖಪುರುಷನ ಹಾಗೆ ಕಾಣುತ್ತೀರಿ”, ಗೈಡ್‌ ನನ್ನ 
ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಹೇಳಿಕೆಯನ್ನು ರಷ್ಯನ್‌ ಭಾಷೆಗೆ ಅನುವಾದಿಸಿದಳು. ಆತ ನಗುತ್ತ ಹೇಳಿದ : “ನಾನು 

ಜವಾಗಿಯೂ ಸುಖ ಪುರುಷ. ಇದಕ್ಕೆ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳಿವೆ. ಮೊದಲನೆಯದಾಗಿ ಕಳೆದ ೪೦ 

ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಾನು ಮತ್ತು ನನ್ನ ಹೆಂಡತಿ ಅನ್ಯೋನ್ಯವಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ನನಗೆ ಮಗಳು 
ಮತ್ತು ಮೊಮ್ಮಗಳು ಇದ್ದಾರೆ. ನಾವೆಲ್ಲ ಅನ್ಯೋನ್ಯವಾಗಿ ಇದ್ದೇವೆ. ಈ ಎರಡು ಕಾರಣಗಳಿಂದ 
ನಾನು ಸುಖಪುರುಷ!” 

ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಅತಿ ಹೆಚ್ಚು ವಿವಾಹ ವಿಚ್ಛೇದನವಾಗುವ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮದುವೆಯಾಗದೆ ಮಕ್ಕಳನ್ನು 
ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನ್ನಣೆ ದೊರೆತ ದೇಶದಲ್ಲಿ, ಇಂಥ ಒಂದು ಸುಂದರ ಕುಟುಂಬ 
ಸ್ತೀ ಮತ್ತು ಪುರುಷ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕೆ ದಾರಿ ತೋರಿಸಬಹುದಲ್ಲವೆ? ಭ್‌ 


ಅಚಲ ದಶಮಾನೋತ್ಸವ ವಿಶೇಷಾಂಕ ೧೯೯೬ 


ಪೋಲೀಸ್‌ ಕಿ ಬೇಟ 


ನಾನು ಐದನೇ ಕ್ಲಾಸಿನಲ್ಲಿ ಓದುತ್ತಿದ್ದ ಸಮಯ. ನನ್ನ ಪಕ್ಕದ ಮನೆಯವರ ಹಿರಿಮಗ 
ಸಂಗ್ಯಾ ಆಗಾಗ್ಗೆ ಮನೆಗೆ ಬರುತ್ತಿದ್ದ. ಅದೊಂದು ವಿಚಿತ್ರ ಪರ್ಸನಾಲಿಟಿ. ಆತ ಎಲ್ಲಿ ಹೋಗುವನು, 
ಎಲ್ಲಿ ಇರುವನು, ಏನು ಮಾಡುವನು, ಯಾವ ಹೆಸರಿನಿಂದ ಬದುಕುವನು ಎಂಬುದು ಯಾರಿಗೂ 
ತಿಳಿಯದ ವಿಷಯ ಕಂಪನಿ. ನಾಟಕಗಳಲ್ಲಿ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸುವುದು, ಊರೂರುಗಳನ್ನು ಸುತ್ತುತ್ತ, 
ಬೀದಿಗಳ ಮೇಲೆ ಸೈಕಲ್‌ ಸರ್ಕಸ್‌ ಮಾಡುತ್ತ ಹಣ ಕೂಡಿಸುವುದು, ಇವಾವೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗದಾಗ 
ಲಾರಿಗಳನ್ನು ಓಡಿಸುವುದು, ಇವು ಅವನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಕೆಲಸಗಳಲ್ಲಿ ನನಗೆ ಗೊತ್ತಿದ್ದ ಕೆಲವು. 
ಊರಿಗೆ ಬಂದಾಗಲೆಲ್ಲ ಟ್ರಿಮ್ಮಾಗಿ ಬಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಂಡು ಓಡಾಡುತ್ತಿದ್ದ. ಅವನಿಗೆ ಗಲ್ಲಿಯ 
ಹಿರಿಯರನೇಕರು "ಉಡಾಳ' ಎಂದೇ ಹೆಸರಿಟ್ಟಿದ್ದರು. 

ಅವನು ಬಂದಾಗ ನಾನು ಹುರುಪಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದೆ. ಆತ ದಿಲ್ಲಿ ಮುಂತಾದ ನಗರಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ಕಣ್ಣು ಮುಂದೆ ಕಟ್ಟುವಂತೆ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದ. ತನ್ನ ಸಾಹಸಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಜಂಬ ಕೊಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ. ನಾನು 
ಅವನೊಡನೆ ತಿರುಗಾಡುವಾಗ ಕಂಪನಿ ನಾಟಕಗಳನ್ನು ಪುಕ್ಕಟೆ ನೋಡುವ ಅವಕಾಶವೂ ಸಿಗುತ್ತಿತ್ತು. 

ಒಂದು ದಿನ ಹೀಗೇ ನಾಟಕ ಕಂಪನಿ ಕಡೆಗೆ ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗಿ ನಟಮಿತ್ರರೊಡನೆ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತ ಕುಳಿತು ಅದಾವುದೋ ನಾಟಕ ಕಂಪನಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾಗ ತಾನು ಪ್ರೀತಿಸಿದ ಹುಡುಗಿಯ 
ಬಗ್ಗೆ ವಿಚಾರಿಸಿದ. ಅವಳು ಯಾವ ಕಂಪನಿಯಲ್ಲಿದ್ದಾಳೆ ಎಂಬುದು ಅಲ್ಲಿದ್ದ ಯಾರಿಗೂ 
ಹೊಳೆಯಲಿಲ್ಲ. ಅವಳ ಗುಣಗಾನ ಮಾಡಿದ. ತಾನು ಲಗ್ಗವಾಗುವಷ್ಟು ಯೋಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದು, 
ಆದರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಅನಾನುಕೂಲವಾದದ್ದು ವಿವರಿಸಿದ. ತಾನಿಲ್ಲದೆ ಅವಳು ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವೇ 
ಇಲ್ಲವೆಂದು ಹೇಳಿದ. ಆ ನಾಟಕದ ಜನ ಸಂಗ್ಯಾನ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಬೆಲೆಕೊಡುವ ಹಾಗೆ ಗಂಭೀರವಾಗಿ 
ಕೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ತಾನು ಊರಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದಾಗ ಅವಳು ತನ್ನ ಫೋಟೊಗೆ ಹಾರ ಹಾಕಿ ಕೈ 
ಮುಗಿಯುತ್ತಿದ್ದಳೆಂದು ಹೇಳಿದಾಗ ಮುಂದಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಕಷ್ಟವೆನಿಸಿತು. 

ರಾತ್ರಿ ೧೧ ಗಂಟೆಯವರೆಗೆ ತಿರುಗಾಡಿಸಿದ. ಕೊನೆಗೆ ಕಸಬಿನಿಯರ (ವೇಶ್ಯೆಯರ) ಗಲ್ಲಿಗೆ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೦೯ 


ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೊರಟ. “ಲ್ಲಿ ಬರಬಾರ್ದು ಅಂಥ ಹೇಳ್ತಾರ'' ಎಂದು ಅಂದದ್ದಕ್ಕೆ “ಹಂಗ 
ಹೇಳವು ಕಳ್ಳ ಸೂಳೆಮಕ್ಕು”' ಎಂದವನೇ ನನ್ನ ಕೈಹಿಡಿದುಕೊಂಡು ಹಾಗೇ ಮುನ್ನಡೆದ. 

ದೊಡ್ಡ ಬಾಗಿಲಿನ ಒಂದು ಮನೆಯ ಅಟ್ಟ ಹತ್ತಿದೆವು. ಆ ವಿಶಾಲವಾದ ಕೋಣೆಯ ದೃಶ್ಯ 
ನನಗೆ ತೀರ ಹೊಸದೆನಿಸಿತು. ಅಲ್ಲೆಲ್ಲ ಜೋಡಿ ಜೋಡಿಯಾಗಿ ಕುಳಿತಿದ್ದರು. ಇಷ್ಟೊಂದು ಜನ 
ಗಂಡಹೆಂಡಂದಿರು ಶಾಂತ ರೀತಿಯಿಂದ ಮಾತನಾಡುತ್ತ ಕುಳಿತದ್ದು ನನಗೆ ಆಶ್ಚರ್ಯ ಹುಟ್ಟಿಸಿತು. 
ಗಂಡ-ಹೆಂಡಿರು ಜಗಳಾಡುತ್ತ, ಕಚ್ಚಾಡುತ್ತ, ಹೊಡೆದಾಡುತ್ತ ಅಳುವ ನೋವಿನ ಪರಿಸರದಲ್ಲಿ 
ಬೆಳೆದ ನನಗೆ ಈ ಹಾಯಾಗಿ ಇರುವ ಜನ ಒಂದು ರೀತಿಯ ಸಮಾಧಾನ ಕೊಟ್ಟರು. 

ನಾನು ಎಲ್ಲರ ಮುಖವನ್ನು ಒಂದೊಂದಾಗಿ ನೋಡುತ್ತ ಹೋದೆ. ಎಲ್ಲ ಹೆಂಗಸರೂ 
ಚೆನ್ನಾಗಿ ತಲೆಬಾಚಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಮುಖಕ್ಕೆ ಪೌಡರು, ಕಣ್ಣಿಗೆ ಸುಖ ಕೊಡುವ ಸೀರೆಗಳು, ಒಂದಿಷ್ಟು 
ಅಮ್ಮಿ ಕಾಣುವಂಥ ಬೌಜುಗಳು, ಕ್ಸ ತುಂಬ ರಂಗುರಂಗಿನ ಬಳೆಗಳು, ಬಾಯಿ ತುಂಬ ಎಲೆಯಡಿಕೆ. 
ಜನ "ಗಳಸವರು' ಎಂದು ಕರೆಯುವುದು ಇವರಿಗೇನೆ ಇರಬಹುದು ಎಂಬ ಗುಮಾನಿ 
ಶುರುವಾಯಿತು. ಅದೇನೇ ಇದ್ದರೂ ಅವರು ಅಷ್ಟೊಂದು ಸುಖವಾಗಿ ಇದ್ದದ್ದು ನನಗೆ ಹೊಸ 
ಅನುಭವವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಲಿತ್ತು. 

ಹಾಡುಗಳು ಶುರುವಾದವು. ಸಿನಿಮಾ ಹಾಡುಗಳು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ “ಪ್ಯಾರ್‌ ಕಿಯಾ ತೊ 
ಡರನಾ ಕ್ಯಾ” ನನಗೆ ಇಂದಿಗೂ ನೆನಪಿದೆ. ಅಲ್ಲಿಯ ಕೆಲ ಹುಡುಗಿಯರು ಹಾಡಿಯಾದ ಮೇಲೆ 
ಪಕ್ಕಕ್ಕೆ ಸರಿದರು. ಮತ್ತೊಬ್ಬ ಹುಡುಗಿ ಮುಂದೆ ಬಂದಳು. ಅವಳು ಶಾಂತವಾಗಿದ್ದು ಮುಖದಲ್ಲಿ, 
ಉಡುಪಿನಲ್ಲಿ ಚಾಲಾಕಿತನವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವಳೂ ನನ್ನಂತೆಯೆ ಪರಕೀಯಳಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದಳು. ಸಂಗ್ಯಾ 
ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿ ಕುಳಿತಾಕೆಗೆ ಇವಳಾರೆಂದು ಸನ್ನೆ ಮಾಡಿದ. ಅವಳು “ಪೋಲೀಸ್‌ ಕಿ ಬೇಟಿ” ಎಂದು 
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ಪಿಸುಗುಟ್ಟಿದಳು. 

ಆ ಹುಡುಗಿ ಕುಣಿಯತೊಡಗಿದಳು. ಕುಣಿತದಲ್ಲಿ ಸೆಳೆತವಿರಲಿಲ್ಲ, ಎಲ್ಲರೂ ನಿರಾಶೆಗೊಂಡಂತೆ 
ಅನಿಸಿತು. “ಇನ್ನೊಂದ್‌ ಸಲಾ ಬರೂದ್ರಾಗ್‌ ಛಲೋ ಡಾನ್ಸ್‌ ಕಲಿತಿರತಾಳ್ರಿ'' ಎಂದು ಆ ನಿವೃತ್ತ 
ಪೋಲೀಸ್‌ ದೈನ್ಯದಿಂದ ಹೇಳಿದ. "ರಿಯಾಯತಿ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೇವೆ” ಅನ್ನುವ ಹಾಗೆ ಕುಳಿತ ಜನ 
ತಮ್ಮೊಳಗೇ ಮಾತನಾಡುತ್ತಿತ್ತು. ವಿನಮ್ರವಾಗಿ ಇದ್ದ ಆ ಪೋಲೀಸ್‌, ಮಗಳ ಕಿವಿಯಲ್ಲಿ ಏನನ್ನೋ 
ಉಸುರಿದ. ಅವಳು ತಲೆ ಅಲ್ಲಾಡಿಸಿದಳು. 

ಸಂಗ್ಯಾ ಯಾವುದನ್ನೂ ಹಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳದೆ ಪಕ್ಕದವಳೊಡನೆ ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದ. ಆಮೇಲೆ ಅವಳು 
ಕೂಡಿ ಬಂದವನೊಡನೆ ಹೊರಟು ಹೋದಳು. ಸಂಗ್ಯಾ ಮತ್ತೆ ಬೇರೆಯವರೊಡನೆ ಮಾತು 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ.... Re 


(ಮಾರ್ಚ್‌ ೧೯೮೨ರ "ಪಂಚಮ'ದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಲೇಖನವಿದು. ಈ ನೈಜ ಘಟನೆ ಇಂದು ಇಡೀ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಪಿಡುಗಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿದೆ.) 


ಪತ್ರಿಕಾ ಮೌಲ್ಯ 


ಅಮೆರಿಕದ ಮಿಸೌರಿ ನಗರದ ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗ ಕಲಾಶಾಲೆಯ ಸ್ಥಾಪಕ ವಾಲ್ಬರ್ಸ್‌ 


ವಿಲಿಯಮ್ಸ್‌ ರಚಿಸಿದ “ಪತ್ರಿಕೋದ್ಕೋಗಿಯ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಯನ್ನು ಡಿ.ವಿ.ಜಿ.ಯವರು ಈ ರೀತಿ 


ಅನುವಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

೧. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗವು ಯೋಗ್ಯವೃತ್ತಿಯೆಂದು. 

೨. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ಸಾರ್ವಜನಿಕ ಪತ್ರಿಕೆಯು ಮಹಾಜನರ ಮುಡುಪು-ನ್ಯಾಸದ ಸ್ವತ್ತು 
(Trust) ಎಂದು.... 

೩. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ಸರಳವಾದ ವಿಚಾರ ಸರಣಿ, ವಿಶದವಾದ ನಿರೂಪಣೆ, ನಿಷ್ಕರ್ಷೆ, 
ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠೆ - ಇವು ಒಳ್ಳೆಯ ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗಿಯ ಮೂಲ ಲಕ್ಷಣಗಳೆಂದು. 

೪. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗಿಯು ತನ್ನ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ತಾನು ನಿಜವೆಂದು 
ದೃಢಪಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದನ್ನೇ ಬರೆಯಬೇಕೆಂದು. 

೫. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ಸಮಾಜಕ್ಷೇಮ ಒಂದರ ಹೊರತು ಮತ್ತಾವ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೂ 
ಪತ್ರಿಕಾಕರ್ತನು ಯಾವ ವರ್ತಮಾನವನ್ನೂ ಮುಚ್ಚಿಡುವುದು ಯುಕ್ತವಲ್ಲವೆಂದು. 

೬. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ದೊಡ್ಡ ಮನುಷ್ಯನಾದವನು ನುಡಿಯಬಾರದಂಥ ಮಾತನ್ನು 
ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗಿಯು ಬರೆಯಬಾರದೆಂದು.... 

೭. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ಒಳ್ಳೆಯ ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗದ ಯೋಗ್ಯತಾ ಪರೀಕ್ಷೆಯು ಅದು 
ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಸಮಾಜ ಸೇವೆ (0೬010 service) ಯ ಮಟ್ಟದಿಂದ ನಿರ್ಣಯ 
ವಾಗುತ್ತದೆಯೆಂದು. 

ಆ. ನಾನು ನಂಬಿದ್ದೇನೆ - ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗವು ದೇವರಲ್ಲಿ ಭಯವೂ, ಮನುಷ್ಯನಲ್ಲಿ ಗೌರವವೂ 


ಉಳ್ಳದ್ದೆಂದು... ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು ಕಂಡೊಡನೆ ಅದು ಕೆರಳುವುದೆಂದು; ಅದು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾ 
ಹಂತದ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದಾಗಲೀ ದೊಂಬಿ ಕೂಟದಿಂದಾಗಲೀ ದಾರಿತಪ್ರಲಾರದೆಂದು... 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೧೧ 


ಈ ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗಿಯ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ದೇಶಭಾಷೆಗಳ ಪತ್ರಕರ್ತರಿಗೆ ದಾರಿ 
ದೀಪವಾಗಿದೆ. 

"Suffer yourself to be blamed, imprisoned, condemned, suffer your- 
self... to be hanged; but publish you opinions. It is not a right; it is a duty" 
ಎಂಬುದು ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಲೇಖಕನೊಬ್ಬನ ದೃಢ ನಿಲುವು. 

ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗವು ಒಂದು ಫ್ಯಾಷನ್‌ ಅಲ್ಲ; ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರಿಗಳ 
ಮುಂದೆ ಹಲ್ಲುಗಿಂಜಿ ಹಣ ಸಂಪಾದಿಸುವ ದಂಧೆ ಅಲ್ಲ. ಅದೊಂದು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ 
ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ, ಮನುಕುಲದ ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಕಠಿಣವಾದ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಗುವ 
ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿದೆ. 


ಆದರ್ಶ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು 

ಭಾರತದ ಮೊದಲ ಪತ್ರಿಕೆ "ಜಕ್ಕೀಸ್‌ ಗೆಜೆಟ್‌' ನಲ್ಲೇ ಈ ಲಕ್ಷಣಗಳು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತವೆ. 
ಜೇಮ್ಸ್‌ ಆಗಸ್ಸಸ್‌ ಹಿಕ್ಕಿ ಎಂಬ ಆಂಗ್ಲ ಪ್ರಜೆ, ಕಲ್ಕತ್ತದಲ್ಲಿ ೧೭೮೦ನೇ ಜನವರಿ ೨೯ರಂದು 
"ಹಿಕ್ಕೀಸ್‌ ಗೆಜೆಟ್‌' ಎಂಬ ವಾರಪತ್ರಿಕೆಯನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ. (ಅದರ ಅಧಿಕೃತ ಹೆಸರು "ಬೆಂಗಾಲ್‌ 
ಗೆಜೆಟ್‌) ಆಗ ವಾರನ್‌ ಹೇಸ್ಟಿಂಗ್ಸ್‌ ಗವರ್ನರ್‌ ಜನರಲ್‌ ಆಗಿದ್ದ. ಹಿಕ್ಕಿಯ ಪತ್ರಿಕೆ, ಈಸ್ಟ್‌ 
ಇಂಡಿಯಾ ಕಂಪನಿಯ ಭ್ರಷ್ಟ ಅಧಿಕಾರಿಗಳನ್ನು ಟೀಕಿಸುವಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆ ಮುಂದೆ ನೋಡಲಿಲ್ಲ. 
ಅದರಿಂದಾಗಿ ಹಿಕ್ಕಿ ಕಾರಾಗೃಹ ವಾಸವನ್ನೂ ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಯಿತು. ಆತ ಸೆರಮನೆಯಿಂದಲೇ 
ತನ್ನ ಪತ್ರಿಕೆಗೆ ನಿರ್ಭೀತವಾಗಿ ಬರೆದ. ಹಿಕ್ಕಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕಳೆದುಕೊಂಡು ನಿರ್ಗತಿಕನಾಗಿ 
ಸಾಯಬೇಕಾಯಿತು. ಆತ, ಭ್ರಷ್ಟಪ್ರಭುತ್ತವನ್ನು ಎದೆಗುಂದದೆ ಎದುರಿಸಿದ್ದು ನಮಗೆಲ್ಲ 
ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯವಾಗಿದೆ. 

ಜರ್ಮನ್‌ ಮಿಷನರಿ ಹೆರ್ಮನ್‌ ಫೆಡ್ರಿಕ್‌ ಮೋಗ್ಲಿಂಗ್‌, ಕನ್ನಡ ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯಮದ 
ಪಿತಾಮಹನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ೧೮೪೩ರಲ್ಲಿ ಆತ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ "ಮಂಗಳೂರು ಸಮಾಚಾರ' ಕನ್ನಡಿಗರಿಗೆ 
ವಿಶ್ವದ ಪರಿಚಯ ಮಾಡಿಕೊಡುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿತ್ತು. ಕೆಳಜಾತಿ, ಕೆಳವರ್ಗದವರ 
ಉನ್ನತಿಗಾಗಿ ಆತ ಶ್ರಮಿಸಿದನು. ಹೀಗೆ ದೇಶದ ಮತ್ತು ಕನ್ನಡ ನಾಡಿನ ಮೊದಲ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು 
ಉನ್ನತ ಆದರ್ಶದಿಂದಾಗಿ ನಮಗೆ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ನೀಡುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. 

ಈ ಪತ್ರಿಕಾ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಪತ್ರಕರ್ತರು ವೃತ್ತಿ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಭಾರತೀಯ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರದ ವಿರುದ್ಧ ಹಾಗೂ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡಿದ ಇತಿಹಾಸವನ್ನೂ ಹೊಂದಿವೆ. ಆದರೆ ಇಂದು ಕಾಲ ಬದಲಾಗಿದೆ. ಕಪ್ಪ ಬಿಳುಪು 
ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇಂದು ಇಲ್ಲ. ಯಾವುದು ಸರಿ ಯಾವುದು ತಪ್ಪ ಎಂಬುದನ್ನು ವಿವರಿಸುವುದು 
ಕಠಿಣವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇದೇ ನಿಜವಾದ ವೃತ್ತಿ ಸವಾಲು. 

ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರ, ಸ್ವಜನಪಕ್ಷಪಾತ, ಜಾತೀಯತೆ, ಭೂಗತ ಜಗತ್ತು, ಸಾಮಾಜಿಕ ಮತ್ತು 
ರಾಜಕೀಯ ಅಪರಾಧೀಕರಣ, ಕೋಮುವಾದಿ ರಾಜಕಾರಣ, ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, ರಾಜಕೀಯ 
ಅವಕಾಶವಾದ, ಅಂಧ ಪ್ರಾದೇಶಿಕವಾದ, ಸಂಕುಚಿತ ಭಾಷಾವಾದ, ಹಾಳು ಬೀಳುತ್ತಿರುವ ಹಳ್ಳಿಗಳು, 
ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿರುವ ಕೊಳಗೇರಿಗಳು, ವಾಯು, ಶಬ್ದ, ಜಲ ಮತ್ತು ಭೂ ಮಾಲಿನ್ಯದಿಂದಾಗಿ 


೧೧೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ನರಳುತ್ತಿರುವ ನಗರಗಳು, ವರದಕ್ಷಿಣೆ ಸಾವುಗಳು, ಅರಣ್ಯ ನಾಶ, ಕುಡಿತ ಮತ್ತು 
ಜೂಜಾಟಗಳಿಂದಾಗಿ ಕೋಟ್ಕಂತರ ಮನೆತನಗಳ ಅಧಃಪತನ, ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲೆ ಮಾನಸಿಕ 
ಮತ್ತು ದೈಹಿಕ ಅತ್ಯಾಚಾರ, ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಲೈಂಗಿಕ ಕಿರುಕುಳ, ಕಳ್ಳತನ, ದರೋಡೆ, ಕೊಲೆಗಡುಕತನ, 
ಮೋಸತನ, ಉಲ್ಬಣಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ವೈರುಧ್ಯಗಳು, ಹಣದ ಅಪಮೌಲ್ಯ, ಏರುತ್ತಿರುವ 
ಬೆಲೆಗಳು, ಅತಿವೃಷ್ಟಿ, ಅನಾವೃಷ್ಟಿ, ಬೆಳೆಹಾನಿ, ಆಧುನೀಕರಣ, ಆರ್ಥಿಕ ಉದಾರೀಕರಣ, ಪರದೇಶ 
ಬಂಡವಾಳ, ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳು, ಹುಸಿ ದೇಶಪ್ರೇಮ, ಯುದ್ಧೋನ್ಮಾದ, ನೆರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ 
ಜೊತೆ ಶಿಥಿಲವಾಗುತ್ತಿರುವ ಸಂಬಂಧಗಳು, ನಿರುದ್ಯೋಗ, ಕುಂಠಿತಗೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ನಾಗರಿಕ 
ಹಕ್ಕುಗಳು, ಸದಾ ಸುಳ್ಳು ಹೇಳುತ್ತಾ ಜನರನ್ನು ಸಂಕುಚಿತ ಮನೋಭಾವದವರನ್ನಾಗಿಸುವ ಕೋಮು 
ರಾಜಕಾರಣ, ಅರ್ಥ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವ ಶಿಕ್ಷಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆ » ಯಾಂತ್ರಿಕವಾಗಿ ಸಾಗುತ್ತಿರುವ ಬದುಕು, 
ಕೆಲಸವಿಲ್ಲದೆ ಅಲೆಯುತ್ತಿರುವ ವಿದ್ಯಾವಂತ ಯುವಕರು, ಜಾತಿ ಸಂಘರ್ಷ, ಕೋಮುಗಲಭೆ, 
ಕೃಷಿ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮೇಲೆ ಭೂ ಮಾಲೀಕರ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ, ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮೇಲೆ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳ 
ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ, ಗುಂಪು ಘರ್ಷಣೆಗಳು, ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ ವಸ್ತುಗಳು ಮತ್ತು ಮೂಲಭೂತ ಸೌಲಭ್ಯಗಳು 
ದೊರಕದೆ ದುರ್ಭರವಾಗುತ್ತಿರುವ ಬದುಕು... ಹೀಗೆ ಪತ್ರಕರ್ತರು ಇಂದು ಸಂಕೀರ್ಣವಾದ 
ಪ್ರಸಂಗಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ವರದಿ, ಅನ್ವೇಷಣಾ ವರದಿ, ಸಮೀಕ್ಷಾ ವರದಿ, ಸಂದರ್ಶನ 
ವರದಿ, ಸಂಭವನೀಯ ವರದಿ, ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವರದಿ ಮತ್ತು ವಿಶೇಷ ವರದಿಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸುವಾಗ 
ಪತ್ರಕರ್ತರ ನಿಲುವು ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗಿಯ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಗೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿರುತ್ತದೋ ಅಥವಾ ಸ್ವಾರ್ಥದ 
ನೆಲೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತದೆಯೋ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 

ಸಮಸ್ಯೆ ಎಂದರೆ ಯಾವುದೇ ನೆಲೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತು ಪತ್ರಕರ್ತ ಕಾರ್ಯನಿರ್ವಹಿಸಿದರೂ 
ಗಂಡಾಂತರವನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಅನಿವಾರ್ಯತೆಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಿವೆ. ಸಣ್ಣ ಪತ್ರಿಕೆಗಳ 
ಮಾಲೀಕರಾಗಿರುವ ಸಂಪಾದಕರು, ದೊಡ್ಡ ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ವರದಿಗಾರರು, ಬಾತ್ಮೀದಾರರು ಮತ್ತು 
ಅರೆಕಾಲಿಕ ವರದಿಗಾರರು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಹಲ್ಲೆಗೊಳಗಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. 


ಪತ್ರಕರ್ತರ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ 

ಸತ್ಯವನ್ನು ಬರೆದದ್ದಕ್ಕಾಗಿ, ಅಸತ್ಯವನ್ನು ಬರೆದದ್ದಕ್ಕಾಗಿ, ಕಪೋಲಕಲ್ಪಿತ ಸುದ್ದಿಗಳಿಂದಾಗಿ, 
ಕಡ್ತಿಯಷ್ಟಿದ್ದುದನ್ನು ಗುಡ್ಡದಷ್ಟಾಗಿ ಮಾಡಿ ವರದಿ ಪ್ರಕಟಿಸಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿ, ಕೋಮುವಾದಿ ನಿಲುವಿನಿಂದಾಗಿ, 
ಜಾತ್ಯತೀತ ನಿಲುವಿನಿಂದಾಗಿ, ಚಾರಿತ್ರ್ಯವಧೆಯ ವರದಿಗಳಿಂದಾಗಿ, ಬಡವರ ಪರ ಮತ್ತು ಪರಿಸರ 
ಪರವಾದ ವರದಿಗಳಿಂದಾಗಿ, ಜನಪರವಾದ ನಿಲುವಿನಿಂದಾಗಿ - ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ 
ಕೀಳು ಅಭಿರುಚಿಯ ಪತ್ರಕರ್ತರು ಮತ್ತು ಸದಭಿರುಚಿಯ ಪತ್ರಕರ್ತರು ಹಲ್ಲೆಗೊಳಗಾಗುತ್ತಾರೆ, 
ಕೊಲೆಗೀಡಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ಪಾತಂತ್ರ್ಯದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕೀಳು ಅಭಿರುಚಿಯ ಪತ್ರಕರ್ತರು 
ಹಣ ಗಳಿಸುವುದು ತಮ್ಮ ಹಕ್ಕು ಎಂದು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರೆ ಸದಭಿರುಚೆಯ ಪತ್ರಕರ್ತರು ಉತ್ತಮ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ಲೇಖನಿ ಬಳಸುವುದು ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ 
ಭಾರತದ ಸಂವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಪತ್ರಕರ್ತರಿಗೆ ಯಾವುದೇ ವಿಶೇಷವಾದ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಕೊಟ್ಟಿಲ್ಲ. 
ಈ ದೇಶದ ಯಾವುದೇ ಪ್ರಜೆಗೆ ಇರುವ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮಾತ್ರ ಪತ್ರಕರ್ತನಿಗೆ ಇದೆ. ಈ 


ವಾಸ್ತವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಮತ್ತು "ಪತ್ರಿಕೋದ್ಯೋಗಿ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ'ಯನ್ನು ಗಮನದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 
ಪತ್ರಕರ್ತ ಕಾರ್ಯನಿರತವಾದಾಗ್ಯೂ ವಿವಿಧ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲಿನ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳ ಕಣ್ಣು 
ಕೆಂಪಗಾಗುತ್ತವೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವ ಯಾವ ರೀತಿಯ ಪತ್ರಕರ್ತರು ಹಲ್ಲೆಗೊಳಗಾಗುತ್ತಾರೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ಎಂಥ ಎಂಥ ಪತ್ರಿಕೆಗಳಿವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನೂ ಗಮನಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. 

ಅನೇಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದಾಗಿ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ಉದ್ವಿಗ್ನ ಭಾವ 
ತಾಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸಿಟ್ಟು, ದ್ವೇಷ, ಅಸಹನೆ ಹೆಚ್ಚುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ಜನ ಒಂದಾಗಿ ಅನ್ಯಾಯದ ವಿರುದ್ದ 
ಹೋರಾಡುವ ಮನೋಭಾವ ಕಡಿಮೆಯಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಭ್ರಷ್ಟ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳನ್ನು 
ಮತ್ತು ಭ್ರಷ್ಟ ಅಧಿಕಾರಿಗಳನ್ನು ವಾಚಾಮಗೋಚರವಾಗಿ ಬಯ್ಯುವ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಜನರಿಗೆ ಒಂದು 
ರೀತಿಯ ಖುಷಿ ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಇದರಿಂದಾಗಿ ಅಂಥ ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಓದುಗರು ಹೆಚ್ಚುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ರೀತಿಯ ಶೈಲಿಯನ್ನು ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಟ್ಯಾಬ್ಲಾಯ್ಡ್‌ ವಾರಪತ್ರಿಕೆಗಳಾಗಿವೆ. 
ಇವುಗಳ ದುಷ್ಟ ಪ್ರಭಾವದಿಂದಾಗಿ ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸಣ್ಣ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡವು. 
ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳು ಉನ್ಮತ್ತರಾಗಿ ಗೊತ್ತುಗುರಿಯಿಲ್ಲದೆ ಮೆಷಿನ್‌ಗನ್‌ನಿಂದ ಗುಂಡಿನ ಸುರಿಮಳೆ 
ಮಾಡುವಂತೆ ಇಂಥ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಸುದ್ದಿಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸುತ್ತವೆ. ಒಳ್ಳೆಯವರು ಕೂಡಾ ಹಾಳಾದವರು 
ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಕೆಟ್ಟವರನ್ನೂ ಒಳ್ಳೆಯವರೆಂದು ಪ್ರಭಾವ 
ಬೀರಲೂ ಯತ್ನಿಸುತ್ತವೆ. ಇಂಥ ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಕೃಪೆಯಿಂದಾಗಿ ಭೂಗತ ದೊರೆಗಳು ಮತ್ತು ಅಪರಾಧಿ 
ಜಗತ್ತಿನ ದುಷ್ಟರು ಜನರ ಅನುಕಂಪ ಗಳಿಸತೊಡಗಿದರು. ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಒಳ್ಳೆಯ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳನ್ನು ಕೂಡ ತಿರಸ್ಕಾರದಿಂದ ಕಾಣುತ್ತ ಸಮಾಜ ವಿರೋಧಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅನುಕಂಪ 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥ ಮತ್ತು ದುರಹಂಕಾರದಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಸಂಪಾದಕರ ಪಾತ್ರ ಬಹಳವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಬಹುಪಾಲು ಬಾತ್ಮೀದಾರರು 
ಹೆಂಡ ಕುಡಿದ ಕೋತಿಗಳಂತೆ ವ್ಯವಹರಿಸತೊಡಗಿದರು. ್ಥಂಟಗೆಗ 961816 ಕೂಡ ಮೌಲ್ಯ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದು ಈ ರೀತಿಯ ಪತ್ರಕರ್ತರಿಂದ ಮತ್ತು ದೊಡ್ಡ ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ಕೆಲ 
ವರದಿಗಾರರಿಂದ. ಇವರೊಳಗಿನ ಪ್ರಭಾವಶಾಲೀ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತು 
ಅಧಿಕಾರಿಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಡಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹಣ ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಸರ್ಕಾರಿ 
ಉದ್ಯೋಗ ಕೊಡಿಸುವುದು, ವರ್ಗಾವಣೆ ಮಾಡಿಸುವುದು, ಉನ್ನತ ಹುದ್ದೆಯಲ್ಲಿರುವ 
ರಾಜಕಾರಣಿಗಳಿಂದ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮೊತ್ತದ ಹಣವನ್ನು ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿ ಪಡೆಯುವುದು... ಮುಂತಾದ 
ಕೃತ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ ಭ್ರಷ್ಟ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪಾಲುದಾರರಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥವರಿಗೆ ಒದೆತಗಳು ಬಿದ್ದಾಗ್ಯೂ 
ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆಯಾಯಿತೆಂದು ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಪತ್ರಕರ್ತನ 
ಕರ್ತವ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ! 

ಪತ್ರಿಕಾವೃತ್ತಿಯನ್ನು ಧರ್ಮವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ, ಆ ಪತ್ರಿಕಾ ಧರ್ಮದ ಮೌಲ್ಯಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಎಂಥ ತ್ಯಾಗಕ್ಕೂ ಸಿದ್ದರಿರುವ ಪತ್ರಕರ್ತರೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಇಂಥವರು ಎದುರಿಸುತ್ತಿರುವ 
ವೃತ್ತಿ ಸವಾಲುಗಳ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇವರೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಹಲ್ಲೆಗೊಳಗಾಗುತ್ತಾರೆ, 


ಕೊಲೆ ಬೆದರಿಕೆಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಾರೆ, ಹತ್ಯೆಗೂ ಒಳಗಾಗುತ್ತಾರೆ. ಸತ್ಯವಾದುದನ್ನು ವರದಿ 


ಮಾಡದಿರುವಂತೆ ಇವರ ಮೇಲೆ ಒತ್ತಡ ತರಲಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥವರು ವರದಿ ಮಾಡಿದ್ದನ್ನು ಪಟ್ಟಭದ್ರ 
ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳ ಒತ್ತಡದಿಂದಾಗಿ ಸಂಪಾದಕರು ತಡೆಹಿಡಿದ ಉದಾಹರಣೆಗಳೂ ಇವೆ. 


ಗಂಡಾಂತರಕಾರಿ ಬದುಕು 

ಮೌಲ್ಯಾಧಾರಿತ ಪತ್ರಕರ್ತ ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ಸೆಣಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆತನಿಗೆ ದೈಹಿಕವಾಗಿ ಯಾವುದೇ ವಿಧದ ವಿಶೇಷ ರಕ್ಷಣೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಯ ರಾಜಕೀಯ ಶಕ್ತಿಗಳು, ಕರ್ತವ್ಯ ಮರೆತ ಪೊಲೀಸ್‌ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು, 
ಕಾಳಸಂತೆಕೋರರು, ಕಳ್ಳಸಾಗಣೆದಾರರು ಮುಂತಾದ ಸಮಾಜ ವಿರೋಧಿ ಶಕ್ತಿಗಳು, 
ಕೋಮುವಾದಿಗಳು, ಭ್ರಷ್ಟ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಆದರ್ಶ ಪತ್ರಕರ್ತನಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. 
ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ದಿಕ್ಕುದೆಸೆ ದಾಖಲಿಸದೆ ಕೆಲ ನೈಜ ಘಟನೆಗಳನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದರೆ ಪತ್ರಕರ್ತನ 
ಗಂಡಾಂತರಕಾರಿ ಬದುಕನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಲು ಸಾಧ್ಯ. 

ಇಂದು ಸಿನಿಮಾ, ಟಿ.ವಿ. ಧಾರಾವಾಹಿಗಳಲ್ಲಿ ಪತ್ರಕರ್ತನ ಕಾಯಕವನ್ನು ರೋಮ್ಯಾಂಟಿಕ್‌ 
(ರಮ್ಯ) ಆಗಿ ಚಿತ್ರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮೇಲ್‌ ಮಧ್ಯಮ ವರ್ಗದ ಅನೇಕ ಯುವಕ - ಯುವತಿಯರು 
ಪತ್ರಕರ್ತರಾಗಲು ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಮಂತ್ರಿಯೊಬ್ಬರ ಜೊತೆ, ಉನ್ನತ ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ಜೊತೆ, 
ಉದ್ಯಮಪತಿಗಳ ಜೊತೆ... ಹೀಗೆ ಸಮಾಜದ ಉನ್ನತ ವರ್ಗದ ವಿವಿಧ ಜನರ ಜೊತೆ ಬೆರೆಯುವ, 
ವ್ಯವಹರಿಸುವ ಸಂದರ್ಭಗಳಿಂದ ಪುಳಕಗೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಪತ್ರಕರ್ತರ ಬಗ್ಗೆ ಬಹಳ 
ಗೌರವವಿದೆ ಎಂಬುದು ಅನೇಕ ಪತ್ರಕರ್ತರ ಭ್ರಮೆಯಾಗಿದೆ. ಭ್ರಷ್ಟರು, ಅವಕಾಶವಾದಿಗಳು, 
ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಮೇಲೆ ಮೇಲೆ ಏರಲು ಬಯಸುವವರು ಅವಕಾಶವಾದಿ ಪತ್ರಕರ್ತರ ಬಗ್ಗೆ 
ಹುಸಿ ಗೌರವ ತೋರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಆದರ್ಶ ಪತ್ರಕರ್ತರ ಬಗ್ಗೆ ಭಯಭೀತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ವಾಸ್ತವದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೈಜ ಘಟನೆಗಳನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಸಂಕಟದಲ್ಲಿ ಸಮಾಧಾನ 

ರಾಜ್ಯ ಕರಾವಳಿಯ ಒಂದು ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈನ ಭೂಗತ ದೊರೆಯೊಬ್ಬನ ಬಲಗೈ 
ಬಂಟನೊಬ್ಬ ಪಂಚತಾರಾ ಹೋಟೆಲ್‌ ನಿರ್ಮಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಜಮೀನು ಖರೀದಿಸಿದ. 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಲಿರುವ ಪಂಬಾತಾರಾ ಹೋಟೆಲ್‌ ಮತ್ತು ಆ ಸುಂದರ ಕಡಲ ತೀರದ ಮಧ್ಯೆ 
ಮೀನುಗಾರರ ಗುಡಿಸಲುಗಳಿವೆ. ಆ ಮೀನುಗಾರರನ್ನು ಅಲ್ಲಿಂದ ಓಡಿಸಿದರೆ ಇನ್ನೂ ಸೌಂದರ್ಯ 
ವೃದ್ಧಿಯಾಗಿ ಪಂಚತಾರಾ ಗಿರಾಕಿಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅನೂಕೂಲವಾಗುವುದು ಎಂಬ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರವಿತ್ತು. 
ಆದರೆ ಓಡಿಸುವುದು ಹೇಗೆ? ಕೊನೆಗೂ ಐಡಿಯಾ ಹೊಳೆಯಿತು. ಆ ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಪಟ್ಟ 
ಕಸ್ಟಮ್ಸ್‌ ಅಧಿಕಾರಿ ಬುಕ್‌ ಆದ. ಆತ ಮೇಲಧಿಕಾರಿಗಳಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದ. "ಕಡಲು ತೀರದಲ್ಲಿ ಎಲ್‌ಟಿಟಿಇ 
ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳು ಗುಡಿಸಲು ಹಾಕಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ' ಎಂದು. ನಂತರ ಆ ಸುಳ್ಳಿನ ಬಲದಿಂದ ಬಡ 
ಮೀನುಗಾರರ ಗುಡಿಸಲುಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕಲಾಯಿತು. ಮೀನುಗಾರರು ನಸುಕಿನಲ್ಲಿ ಸಮುದ್ರ 
ಸೇರಿದ ಮೇಲೆ ಹಾಡಹಗಲೇ ಈ ಕೃತ್ಯ ನಡೆಯಿತು. ಆಗ ಗುಡಿಸಲುಗಳಲ್ಲಿ ಮೀನುಗಾರ 
ಮಹಿಳೆಯರು, ಮಕ್ಕಳು ಮತ್ತು ವೃದ್ಧರು ಇದ್ದರು. ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಅರಿತ ಆ ಪ್ರದೇಶದ ಪತ್ರಕರ್ತನೊಬ್ಬ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಆಸಕ್ತಿ ವಹಿಸಿ ಇತರ ಪತ್ರಕರ್ತರನ್ನು ಹುರಿದುಂಬಿಸಿ, ಸ್ಥಳಕ್ಕೆ ಧಾವಿಸಿ ಎಲ್ಲ ಪತ್ರಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೧೧೫ 


ಸುದ್ದಿ ಬರುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಂಡ. ಆಮೇಲೆ ಆ ಪತ್ರಕರ್ತನಿಗೆ ಫೋನ್‌ ಮೂಲಕ ಮಾನಸಿಕ 
ಹಿಂಸೆ ಕೊಡುವುದು ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. ಈ ಕುಕೃತ್ಯ ಬಯಲಾದುದರಿಂದ ಮೀನುಗಾರರಿಗೆ 
ನ್ಯಾಯ ಸಿಕ್ಕಿತು. ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಹಿಂಸೆಗೊಳಗಾದ ಪತ್ರಕರ್ತನಿಗೆ ಇದೊಂದು ಸಮಾಧಾನದ 
ವಿಷಯವಾಗಿತ್ತು. 

ಮಲೆನಾಡಿನ ಒಂದು ಪಟ್ಟಣ ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿನ ಅರೆಕಾಲಿಕ ವರದಿಗಾರನೊಬ್ಬ 
ಅರಣ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಅರಣ್ಯ ಲೂಟಿಯಲ್ಲಿ ಷಾಮೀಲಾಗಿದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆಯುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿದ್ದ. 
ಅರಣ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಜಾಗೃತರಾದರು. ಮಧ್ಯರಾತ್ರಿಯಲ್ಲಿ ಕಳ್ಳನಾಟಾ ಸಮೇತ ಆ ಅರೆಕಾಲಿಕ 
ವರದಿಗಾರನ ಮನೆಗೆ ಹೋದರು. ಹಿತ್ತಲಲ್ಲಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಬಚ್ಚಿಟ್ಟರು. ನಂತರ ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ಹೋಗಿ 
ಅವನನ್ನು ಬಂಧಿಸಿದರು. ಆ ಅರೆಕಾಲಿಕ ಪತ್ರಕರ್ತನ ಹಿತ್ತಲಲ್ಲಿ ಬಚ್ಚಿಟ್ಟ ನಾಟಾಗಳನ್ನು ನೋಡಿ 
ಜನ ದಂಗಾದರು! 

ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅರಣ್ಯ ಯೋಜನೆಯ ಉದ್ಭಾಟನಾ 
ಕಾರ್ಯಕ್ರಮವಿತ್ತು. ಅರಣ್ಯ ಸಚಿವರು ಬಂದಿದ್ದರು. ಜಿಲ್ಲಾ ಉಸ್ತುವಾರಿ ಸಚಿವರೂ ಇದ್ದರು. 
ಅರಣ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಸಾಮಾಜಿಕ ಅರಣ್ಯ ಯೋಜನೆಯ ಮಹತ್ವ ಕುರಿತು ವಿವರಿಸಿದರು. ಈ 
ಯೋಜನೆಯಿಂದ ಅರಣ್ಯ ಉಳಿಯುವುದರೊಂದಿಗೆ ಅರಣ್ಯ ಉತ್ಪನ್ನಗಳ ಲಾಭ ಆ ಯೋಜನೆಯಲ್ಲಿ 
ಭಾಗಿಯಾಗುವ ಹಳ್ಳಿಗರಿಗೆ ಯಾವ ರೀತಿ ಆಗುವುದೆಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸಿದರು. ಅರಣ್ಯ ಸಚಿವರು 
ಎದ್ದರು. ಬಯಲು ಸೀಮೆಯವರಾಗಿದ್ದ ಅವರು ನಿತ್ಯಹರಿದ್ವರ್ಣದ ಅರಣ್ಯವನ್ನು ತಾವು ಈ 
ಮೊದಲು ಹೀಗೆ ಸುತ್ತಾಡಿ ನೋಡಿದ್ದೇ ಇಲ್ಲಎಂದು ಸತ್ಯ ನುಡಿದರು. ನಂತರ ಜಿಲ್ಲಾ ಉಸ್ತುವಾರಿ 
ಸಚಿವರೂ ಎದ್ದರು. ಕಳ್ಳನಾಟಾಗಳನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದ ಒಂದು ಸಾ ಮಿಲ್‌ ಅನ್ನು ಸ್ಥಳೀಯ 
ಅರಣ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಜಪ್ತಿ ಮಾಡಿ ಲೈಸೆನ್ಸ್‌ ಕಸಿದುಕೊಂಡ ವಿಚಾರವನ್ನು ಪ್ರಸ್ತಾಪಿಸಿದರು. ಇಡೀ 
ಅರಣ್ಯವೇ ಲೂಟಿಯಾಗುತ್ತಿರುವಾಗ ಒಬ್ಬ ಬಡಪಾಯಿ ಸಾಮಿಲ್‌ ಮಾಲೀಕನ ಮೇಲೆ ಇಷ್ಟೊಂದು 
ಹಿಂಸೆ ಏಕೆ ಎನ್ನುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾತನಾಡಿದರು. ಅರಣ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಗಲಿಬಿಲಿಗೊಂಡರು. 
ಸಾಮಿಲ್‌ ಮಾಲೀಕ ಆ ಉಸ್ತುವಾರಿ ಸಚಿವರ ಜಾತಿಯವನಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಅವರ ಭಯ ಇನ್ನೂ 
ಹೆಚ್ಚಿತ್ತು. ಭಯ ಎಂದರೆ ಆ ಸಚಿವ ಅವರನ್ನೆಲ್ಲಿ ಕಲ್ಬುರ್ಗಿಯಂಥ ಅರಣ್ಯವಿಲ್ಲದ ಅರಣ್ಯ ಪ್ರದೇಶಕ್ಕೆ 
ಕಳಿಸುತ್ತಾನೋ ಎಂಬ ಭಯ. ಅರಣ್ಯವಿಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಅರಣ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗೆ ಯಾವ "ಕೆಲಸ'ವಿದೆ? ಆದರೆ 
ಪತ್ರಕರ್ತರು ಸುಮ್ಮನಾಗಲಿಲ್ಲ. ಬರೆದೇ ಬಿಟ್ಟರು. ಮಂತ್ರಿ ತಣ್ಣಗಾದ. ಅರಣ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಹಲ್ಲು 
ಕಿಸಿದರು. 

ಒಬ್ಬ ಪೊಲೀಸ್‌ ಇನ್ಸ್‌ಪೆಕ್ಟರ್‌ ಬಡ ಕೂಲಿಕಾರನೊಬ್ಬನನ್ನು ಕೈಕಾಲು ಮುರಿಯುವ ಹಾಗೆ 
ಹೊಡೆದಿದ್ದ. ಆತ ಕಳ್ಳ ಎಂಬು ಭ್ರಮೆ ಆತನಿಗಿತ್ತು. ಕಳ್ಳತನವಾದ ಮನೆಯವರು ಕಳ್ಳನನ್ನು 
ಗುರುತಿಸುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದರೂ ಆ ಇನ್ಸ್‌ಪೆಕ್ಟರ್‌ಗೆ ಬಡಕೂಲಿಯನ್ನು ಆ ಮನೆಯವರ ಬಳಿ 
ಕರೆದುಕೊಂಡು ಹೋಗುವಷ್ಟು ತಾಳ್ಮೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇದೆಲ್ಲ ಪತ್ರಕರ್ತರಿಗೆ ಗೊತ್ತಾಯಿತು. ಅಲ್ಲಿನ 
ಜಿಲ್ಲಾ ಪೊಲೀಸ್‌ ವರಿಷ್ಠಾಧಿಕಾರಿ ಸುದ್ದಿ ಬರದಂತೆ ತಡೆಯಲು ಯತ್ನಿಸಿದ ಪ್ರಯತ್ನ ವ್ಯರ್ಥವಾಯಿತು. 
ಪತ್ರಕರ್ತರು ದೃಢನಿರ್ಧಾರ ತಳೆದಿದ್ದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಆ ಎಸ್ಪಿ ಕೂಡಲೇ ಡಿಐಜಿಯನ್ನು ಸಂಪರ್ಕಿಸಿ 
ಇನ್ಸ್‌ಪೆಕ್ಟರ್‌ನನ್ನು ಸಸ್ಪೆಂಡ್‌ ಮಾಡುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಯಿತು. ಪತ್ರಕರ್ತರು ದಿನವೂ ಅಪರಾಧ 


ಸುದ್ದಿಗಾಗಿ ಎಸ್ಸಿ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿತರಾದರೂ ಕರ್ತವ್ಯಚ್ಯುತರಾಗದೇ ವರ್ತಿಸಿದ್ದು ಒಂದು 
ಅವಿಸ್ಮರಣೀಯ ಘಟನೆಯಾಗಿದೆ. 

ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತ ಕ್ಷೇತ್ರವೊಂದರಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಮಿನಲ್‌ ಹಿನ್ನೆಲೆಯುಳ್ಳ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬ ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ 
ಸ್ಪರ್ಧಿಸಿದ. ಆ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಜನಪ್ರತಿನಿಧಿಯೊಬ್ಬನನ್ನು ಸೋಲಿಸಲು ಅವನ ಪಕ್ಷದವರು 
ಕೂಡ ಆ ಕ್ರಿಮಿನಲ್‌ ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿದರು. ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಪತ್ರಕರ್ತನೊಬ್ಬ ಆ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಕ್ರಿಮಿನಲ್‌ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಬಗ್ಗೆ ಬರೆದಿದ್ದ. ಮತ ಎಣಿಕೆಯ ದಿನ ರಾತ್ರಿ ಆ ಪತ್ರಕರ್ತನ ಮೇಲೆ 
ಹಲ್ಲೆ ಮಾಡುವ ಯೋಜನೆ ರೂಪಿಸಲಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಆ ಅಸಭ್ಯ ವ್ಯಕ್ತಿಯೇ ಆಯ್ಕೆಯಾದುದರಿಂದ 
ಪತ್ರಕರ್ತ ಬಚಾವಾದ. 

ಎರಡು ಜಲವಿದ್ಯುತ್‌ ಘಟಕಗಳನ್ನು ಖಾಸಗಿಯವರಿಗೆ ಮಾರಲು ರಾಜ್ಯ ಸರ್ಕಾರ ಯೋಜನೆ 
ರೂಪಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅದರಿಂದ ರಾಜ್ಯದ ಬೊಕ್ಕಸಕ್ಕೆ ಆಗಬಹುದಾದ ಹಾನಿಯ ಅಂದಾಜನ್ನು 
ಪತ್ರಕರ್ತನೊಬ್ಬ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರದ ಸಮೇತ ವರದಿ ಮಾಡಿದ. ಹೀಗಾಗಿ ಅವುಗಳ ಮಾರಾಟದ ಬಗ್ಗೆ 
ಸರ್ಕಾರ ಮರುಪರಿಶೀಲನೆ ಮಾಡಿ ಕೊನೆಗೆ ಖಾಸಗಿಯವರಿಗೆ ಕೊಡಬಾರದೆಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿತು. 

ರಾಜ್ಯದಲ್ಲಿ ದೀರ್ಷಕಾಲ ಕೋಮುಗಲಭೆ ನಡೆದ ಪ್ರದೇಶವೊಂದರಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದಿ 
ಪತ್ರಿಕೆಗಳ ವರದಿಗಾರರು ಕೋಮುಜ್ವಾಲೆಗಳು ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಏಳುವ ಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರೆ, 
ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ ಪತ್ರಕರ್ತರು ಅಲ್ಲಿನ ಮಾನವ ಸಂಬಂಧಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಒತ್ತು ಕೊಡುತ್ತ 
ಕೋಮುಭಾವನೆಯನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಗಂಭೀರ ಸವಾಲುಗಳು 

ಇಂದು ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿಯಿರುವ ಅನೇಕ ಪತ್ರಕರ್ತರು, 
ಭವಿಷ್ಯವನ್ನು ಗಂಡಾಂತರಕ್ಕೆ ದೂಡುವ ಅಣ್ವಸ್ತ್ರ ಪ್ರಯೋಗಗಳ ವಿರುದ್ದ ಧನಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಬಹು 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳು ನಮ್ಮ ಸಮಾಜವನ್ನು ದುರಂತದ ಕಡೆ ಎಳೆಯುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಮಹಿಳೆಯರ ಮೇಲಿನ ದೌರ್ಜನ್ಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಗಮನ ಸೆಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ಬಾಲಕಾರ್ಮಿಕರ ಮೇಲಿನ 
ಕ್ರೌರ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಸಿದ್ದಾರೆ. ಉಪಭೋಗ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಸಮ್ಮಿಶ್ರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಮೇಲೆ ಆಳವಾದ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮ ಬೀರುವುದನ್ನು ಅವರು ಗಮನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೋಮುಶಕ್ತಿಗಳು 
ದೇಶವನ್ನು ಅಧೋಗತಿಗೆ ತಳ್ಳುತ್ತಿರುವುದರ ವಿರುದ್ಧ ಜನರನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಪತ್ರಕರ್ತರಿಗೆ ಇವೆಲ್ಲ ಗಂಭೀರವಾದ ವೃತ್ತಿ ಸವಾಲುಗಳಾಗಿವೆ. ಅಧೋ 
ಜಗತ್ತಿನ ನಾಯಕರ, ಭ್ರಷ್ಟ ರಾಜಕಾರಣಿ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ಹಾಗೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಶಕ್ತಿಗಳ 
ವಿರುದ್ದ ಬರೆಯುವ ಪತ್ರಕರ್ತರ ಕೊಲೆಗಳು ಎಲ್ಲೆಡೆ ಆಗುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲೂ ಪತ್ರಕರ್ತರ 
ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆಗಳು ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಈಗಾಗಲೇ ಅನೇಕ ಕೊಲೆಗಳಾಗಿವೆ. 

ನಿಜವಾದ ಪತ್ರಕರ್ತರು ಈ ಎಲ್ಲ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಮುನ್ನಡೆಯುವಲ್ಲಿ 
ಹಿಂಜರಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ಘಃ 


ಡಿ. ಯಶೋದ ಅವರು ಸಂಪಾದಿಸಿದ 'ಡೆಡ್‌ ಲೈನ್‌ ವೀರರ ಕಥೆಗಳು' ಪುಸ್ತಕಕ್ಕೆ ಬರೆದ ಲೇಖನ. 


ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಕನಸಿಗೆ ಬಂಡಾಯ 


ಬಂಡಾಯ ಒಂದು ನಿಂರತರ ಕ್ರಿಯೆ. ಸಮಾಜದ ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ, ಬಂಡಾಯ 
ನಿರಂತರವಾಗಿ ಬಂದಿದೆ. ಅದು ಬದಲಾವಣೆಯ ಮುನ್ಸೂಚನೆ ಆಗಿದೆ. ವರ್ಗಹೋರಾಟದ 
ಕಿಡಿಯಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತ ರೂಪಿಸುವಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿದೆ. ನಿಜವಾದ ಮನುಷ್ಯನ ಸೃಷ್ಟಿ 
ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದೆ. 

ಈ ನಿರಂತರ ಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ತರುವುದೇ ಬಂಡಾಯ ಸಾಹಿತಿಗಳ ಗುರಿ ಆಗಿದೆ. 
ಮುಕ್ತ ಮಾನವನಿಗಾಗಿ ದುಡಿಯುವ ಮನಸುಗಳು ಬಂಡಾಯ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಂಘಟನೆಯ 
ಜೀವಾಳವಾಗಿವೆ. 

ಕಳೆದ ಹತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಜನ ಯುವ ಸಾಹಿತಿಗಳು ಬಂಡಾಯದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿಕೊಂಡು ವಿಪುಲ ಸಾಹಿತ್ಯ ರಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಕವನಗಳು, ಹಾಡುಗಳು, ಕಥೆ, ಕಾದಂಬರಿ, 
ವಿಮರ್ಶೆ, ನಾಟಕ, ಬೀದಿ ನಾಟಕ ಹೀಗೆ ಹಲವು ಹದಿನೆಂಟು ಸಾಹಿತ್ಯ ಪ್ರಕಾರಗಳಲ್ಲಿ ಹೊಸದನ್ನು 
ಕಾಣಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಸಾಧಿಸಿದ್ದು ಕಡಿಮೆ ಇರಬಹುದು ಆದರೆ ಸಾಧನೆಯ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ 
ತೀವ್ರವಾಗಿ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ ಸ್ತರಗಳಿಂದ ಬಂದ ಈ ಸಾಹಿತಿಗಳು ತಮ್ಮ ಪರಿಸರದ ಜೊತೆ ತಮ್ಮನ್ನು 
ಶೋಧಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಹಲವು 
ಬಗೆಯ ಅನ್ಯಾಯಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಎದೆ ಸೆಟಿಸಿ ನಿಂತಿದ್ದಾರೆ. ಘೋಷಣೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಾವ್ಯದ ಸತ್ತ ತುಂಬಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ವರ್ಣಭೇದ ನೀತಿಯ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಈ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ತುಡಿಯುವ 
ಇವರು ತಮ್ಮ ವರ್ಗದ ನೆಲೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಮೇಲ್ದಾತಿಯ ಸಣ್ಣತನಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ 
ಹಾಗೂ ಕೆಳಜಾತಿಯ ದಾರುಣ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ತಮ್ಮ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು 
ರೂಪಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಹೀಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಪಡೆದ ಅನೇಕ ಯುವಕರು ನಾಡಿನ ಉದ್ದಗಲಕ್ಕೂ 
ಹರಡಿದ್ದಾರೆ. ಅನೇಕ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿ ನಡೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 

ದಾವಣಗೆರೆಯ ಬಂಡಾಯಸಾಹಿತ್ಯ ಸಮ್ಮೇಳನದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮೇಲ್ಬಾಶಿಯ ಬ 


ಜ 


ಯುವಕನೊಬ್ಬನನ್ನು ಕಂಡೆ. ಆತ ಕಲ್ಬುರ್ಗಿಯ ಯಾವುದೊ ಮೂಲೆಯಿಂದ ಬಂದಿದ್ದ. ಆತನ 
ಹವಾಯಿ ಚಪ್ಪಲಿಗಳು ಹರಿದಿದ್ದವು. ಅವುಗಳಿಗೆ ಗುಂಡುಸೂಜಿ ಚುಚ್ಚಿ ಸರಿಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದ. 
ನಿರುದ್ಯೋಗಿಯಾಗಿದ್ದ ಆತನ ಬಟ್ಟೆಗಳು ಇನ್ನೇನು ಹರಿಯುವುದರಲ್ಲಿ ಇದ್ದವು. ಆತ ನಾಲ್ಕೈದು 
ಮಂದಿಯ ಜತೆ ಮೀಸಲಾತಿಯನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿ ಮಾತನಾಡುತ್ತಿದ್ದ. ತನ್ನ ಹಳ್ಳಿಯ ಹರಿಜನರ 
ಮಕ್ಕಳು ನೌಕರಿ ಮಾಡುವ ಬಗ್ಗೆ, ಅವರ ಆರ್ಥಿಕ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಒಂದಷ್ಟು ಸುಧಾರಿಸಿದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ 
ವಿವರಿಸುತ್ತಿದ್ದ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸಮಾಧಾನ ಪಡುತ್ತಿದ್ದ. ಸ್ವಲ್ಪ ದೂರದಿಂದ ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ವೀಕ್ಷಿಸಿದೆ. 
ಹೃದಯ ತುಂಬಿ ಬಂತು. ಒಂದು ಕ್ಷಣ ಕಣ್ಣು ತುಂಬಿಕೊಂಡವು. ಈ ಮನಸ್ಸೇ "ಬಂಡಾಯ 
ಕಾವ್ಯ' ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸಿದೆ. 

ಆ ಯುವಕ ಅಸಂಖ್ಯ ಯುವಕರಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಹೋಗಿದ್ದಾನೆ. ಬಂಡಾಯದ ಸಭೆ 
ಸಮಾರಂಭಗಳಲ್ಲಿ ಆತನ ನೂರಾರು ರೂಪಗಳು ಕಂಡುಬರುತ್ತಿವೆ. ಹತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಂಡಾಯ ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಸಾಧಿಸಿದ್ದು ಇದನ್ನೇ. ಇದರ ಮುಂದೆ ಏನೆಲ್ಲ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದರೂ 
ಗೌಣವೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದೇನೆ. 

ಮೇಲ್ಟಾತಿಯ ಸುಂದರ ಮನಸ್ಸುಗಳು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಗೊಳ್ಳಲಿಕ್ಕೆ ಬಂಡಾಯ ಚಳವಳಿ 
ಬಹು ಮುಖ್ಯ ಸಾಧನವಾಯಿತು. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದ ಮನಸ್ಸುಗಳು, ಅಮಾನುಷ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯಿಂದಾಗಿ ಕುದಿಯುವ ಜೀವಗಳು ಇಂಥ ಸುಂದರ ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ 
"ಬಂಡಾಯ' ಸಹಾಯಕವಾಗಿದೆ. 

ದಲಿತರು, ಕೆಳವರ್ಗದವರು, ಕೆಳಜಾತಿಯವರು, ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಮೇಲ್ಭಾತಿಗಳ 
ಬಡವರು, ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯ "ಅಹಂ'ಅನ್ನು ತೊರೆದು ಬಂದವರು ಹೀಗೆ ಹಲವಾರು ಸ್ತರಗಳಿಂದ 
ಬಂದ ಸಾಹಿತಿಗಳು ಪರಸ್ಪರ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜದ ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ತೋರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಧರ್ಮದ ಬೂಟಾಟಿಕೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಕೋಮುಸೌಹಾರ್ದವನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಮನುಷ್ಯ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಮೆಟ್ಟಿಲುಗಳನ್ನು ಹತ್ತಲು 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಸಾಹಿತ್ಯದ ವಸ್ತು ಮತ್ತು ರೂಪಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಅವರು ಹೆಣಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಸ್ಥಗಿತಗೊಂಡ 
ಅನುಭವವನ್ನು ಹಿಡಿದಿಡುವ ಸಿದಶೈಲಿಯಿಂದ ಕಳಚಿಕೊಂಡು ಹೊಸ ಶೈಲಿಗಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಹಳೆಯ ವಿಮರ್ಶಾ ಮಾನದಂಡಗಳಿಂದ ಬಂಡಾಯ ಸಾಹಿತ್ಯ ನೋಡುವವರು ಅದರ 
ಅಂತಃಸತ್ವವನ್ನು ಹಿಡಿದಿಡುವಲ್ಲಿ ಸೋಲುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ "ಬಂಡಾಯ' 
ಉತ್ಕೃಷ್ಟವಾದುದನ್ನೇ ಕೊಟ್ಟಿದೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕಿಲ್ಲ, ಬಂಡಾಯ ಸಾಹಿತಿ ತನ್ನ ಇತಿಮಿತಿಗಳನ್ನು 
ಮೀರಿ ಬೆಳೆಯಲು ಸದಾ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. ಈ ಪ್ರಯತ್ನವೇ ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾದುದು. ಆತ 
ತಾನು ಬರೆಯುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಕೋಚ ಪಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅದರ ಆಳದ ಬಗ್ಗೆ ಸ್ವಯಂ 
ವಿಮರ್ಶೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. ಬೇರೆಯವರ ಟೀಕೆ-ಟಿಪ್ಪಣಿಗಳಿಗೆ ತೆರೆದ ಮನಸ್ಸಿನವನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 
ತನ್ನ ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ಹಾಗೂ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂದರ್ಭದ ಎಡರು ತೊಡರುಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ಹೊಸದನ್ನು, ಮಾನವೀಯವಾದುದನ್ನು ಹಾಗೂ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ಕನಸುಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ 
ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದಾನೆ. i 


“ಬಂಡಾಯ ಹತ್ತು ವರ್ಷ' ನೆನಪಿನ ಸಂಚಿಕೆಗೆ ಬರೆದದ್ದು. ಸಂಪಾದಕರು ಆರ್‌.ಜಿ. ಹಳ್ಳಿ ನಾಗರಾಜ್‌. 


ಶಾಂತಿಯ ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಗೆ ಒತ್ತಾಯಿಸುವ 
ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ಧ 


ಟ್ರಿನ್‌, ಟ್ರಿನ್‌, ಟ್ರಿನ್‌. 

ಮಧ್ಯರಾತ್ರಿ. ಸ್ಕಾಲಿನ್‌ ಮಾಸ್ಕೋದಲ್ಲಿನ ತನ್ನ ಹಳ್ಳಿಮನೆಯಲ್ಲಿ ಮಲಗಿದ್ದ. ಡ್ಯೂಟಿ ಮೇಲಿದ್ದ 
ಜನರಲ್‌ ಫೋನ್‌ ಕೈಗೆತ್ತಿಕೊಂಡು ಹೇಳಿದ : 

“ಅವರು ಇದೀಗ ಮಲಗಿದರು.” 

“ದಯವಿಟ್ಟು ಅವರನ್ನು ಎಬ್ಬಿಸಿ, ಮುಖ್ಯವಾದ ವಿಷಯವಿದೆ, ಬೆಳಗಿನವರೆಗೆ ಕಾಯುವ 
ಹಾಗಿಲ್ಲ.” 

ಸ್ಟಾಲಿನ್‌ ಕೂಡಲೆ ಎದ್ದು ಬಂದ. ಆ ಕಡೆಯವ ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡದ್ದನ್ನು 
ವರದಿ ಮಾಡಿದ. ಒಪ್ಪಂದದ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಸಲಹೆ ಕೇಳಿದ. 

ಸ್ಟಾಲಿನ್‌ ಹೇಳಿದ : 

“ಆ ಫಟಿಂಗ ತನ್ನ ಪಾಪಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಫಲ ಉಂಡ.” 

ಛೇ.... ನಾವು ಅವನನ್ನು ಜೀವಂತ ಹಿಡಿಯಲಾಗಲಿಲ್ಲ ಅವನ ಹೆಣ ಎಲ್ಲಿ?'' 

“ಜನರಲ್‌ ಕ್ರೆಬ್ಸ್‌ ವರದಿ ಪ್ರಕಾರ ಹಿಟ್ಲರನ ದೇಹ ಸುಟ್ಟು ಕರಕಾಗಿದೆ.” 

“ಕಬ್ಸ್‌ ಜೊತೆಗಾಗಲಿ, ಬೇರೆ ಯಾವುದೇ ನಾಜಿಗಳ ಜೊತೆಗಾಗಲಿ ಬೇಷರತ್‌ ಶರಣಾಗತಿ 
ಹೊರತಾಗಿ ಯಾವುದೇ ತೆರನಾದ ಒಪ್ಪಂದ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಾರದೆಂದು ಸೊಕೊಲೊವಸ್ಕಿಗೆ ಹೇಳಿ” 
ಸ್ಟಾಲಿನ್‌ ಒತ್ತಿ ಹೇಳಿದ. 

ಯಾವುದೇ ತುರ್ತು ವಿಚಾರ ಇರದಿದ್ದರೆ ಬೆಳಗಿನವರೆಗೆ ಕರೆಯಬೇಡಿ; ನನಗೆ ಒಂದಿಷ್ಟು 
ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಬೇಕಾಗಿದೆ; ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ಮೇ ದಿನೋತ್ಸವದ ಪರೇಡ್‌ ಇದೆ. 

೧೯೪೫ರ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೩೦ ರಂದು ರಾತ್ರಿ ಸೋವಿಯತ್‌ ಮಾರ್ಷಲ್‌ ಜಾರ್ಜಿ ರುಕೊವ್‌ 
ಬರ್ಲಿನ್‌ನಿಂದ ಮಾಸ್ಕೋಗೆ ಫೋನ್‌ ಮಾಡಿದಾಗ ನಡೆದ ಸಂಭಾಷಣೆ ಇದು. 

ಅದು, ಇಡಿ ವಿಶ್ವವೇ ಒಂದಿಷ್ಟು ವಿಶ್ರಾಂತಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ ರಾತ್ರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಏಕೆಂದರೆ 


ಅಂದು ಮಧ್ಯಾಹ್ನ ೩.೫೦ಕ್ಕೆ ಹಿಟ್ಲರ್‌ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದ. ಅದಕ್ಕೆ ಐವತ್ತು ನಿಮಿಷ 
ಮೊದಲು ಕೆಂಪುಸೇನೆ ಬರ್ಲಿನ್‌ ರೈಕ್‌ಸ್ಟ್ಯಾಗ್‌ ಮೇಲೆ ವಿಜಯಧ್ದಜ ಹಾರಿಸಿದಾಗ ನಾಜಿ (ನಾತ್ಸಿ) 
ಯೋಜನೆ ನುಚ್ಚು ನೂರಾಯಿತು. ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ತನ್ನ ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಜರ್ಮನ್ನರ 
ಆರ್ಯನ್‌ ಕುಲವೇ ವಿಶ್ವದ ಅತ್ಯಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠಕುಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾಬೀತು ಪಡಿಸಿ ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳನ್ನು 
ಗುಲಾಮಗಿರಿಗೆ ಎಳೆಯಲು "ಅದು' ಹವಣಿಸಿತ್ತು. ಅರುವತ್ತೆರಡು ದೇಶಗಳು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದವು. ೧೭೦ ಕೋಟಿ ಜನ ದುರಂತ ಅನುಭವಿಸಿದರು. ಐದು ಕೋಟಿ ಜನ 
ಸಾವಿಗೀಡಾಗಿ ಮೂರೂವರೆ ಕೋಟಿ ಜನ ಗಾಯಾಳುಗಳಾದರು. ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ ಎಲ್ಲ 
ದೇಶಗಳ ಒಟ್ಟು ಮಿಲಿಟರಿ ವೆಚ್ಚ ೧೯೭೪ರ ಮೌಲ್ಯದ ಪ್ರಕಾರ ೧೧,೧೭,೦೦೦ ಕೋಟಿ 
ಡಾಲರ್‌ಗಳಷ್ಟಾಗಿತ್ತು ರಕ್ತ ಮತ್ತು ಕಣ್ಣೀರ ಕೋಡಿಗಳು ಜೊತೆ ಜೊತೆಯಾಗಿಯೇ ಹರಿದವು 
ಲಕ್ಷಾವಧಿ ಯುವತಿಯರು, ತಾಯಿಯರು ಮತ್ತು ಗರ್ಭಿಣಿಯರ ಮೇಲೆ ಅತ್ಯಾಚಾರ ನಡೆಯಿತು. 


ಮೃತ್ಯು ಶಿಬಿರಗಳು 

ನಾಜಿಗಳು ತೊಂಬತ್ತು ಲಕ್ಷ ರಷ್ಯದ ನಾಗರಿಕರನ್ನು ಮೃತ್ಯು ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ ಕೊಂದಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಂಡ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿನ ಒಂದು ಕೋಟಿ ಹತ್ತು ಲಕ್ಷ ಜನ ಮೃತ್ಯು ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ 
ಕೊಲೆಗೀಡಾಗಿದರು. ಈ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಹೋರಾಡುತ್ತ ಸತ್ತವರಿಗಿಂತ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಸತ್ತ ಸಂಖ್ಯೆ 
ದೊಡ್ಡದಾಗಿದೆ. ಜನರನ್ನು ಕೊಲ್ಲಲು ಅವರು ಗ್ಯಾಸ್‌ ಚೇಂಬರ್‌ಗಳನ್ನು ಬಳಸಿದರು. ಮೃತ 
ದೇಹಗಳನ್ನು ಸಾಬೂನು ಮತ್ತು ಹದಗೊಳಿಸಿದ ತೊಗಲು ತಯಾರಿಸಲು ಉಪಯೋಗಿಸಲಾಯಿತು. 
ಕೂದಲುಗಳಿಂದ ಹಾಸಿಗೆ ಮತ್ತು ಬೆಚ್ಚನೆಯ ಕಾಲು ಚೀಲಗಳು ತಯಾರಾದವು. ಹಚ್ಚೆ ಇದ್ದಂಥ 
ಚರ್ಮದ ಭಾಗವನ್ನು ನಾಜಿ "ಕಲಾಪ್ರೇಮಿಗಳು' ಮನೆಯನ್ನು ಸಿಂಗರಿಸಲು ಬಳಸಿದರು. ಹೆಣಗಳ 
ಬೂದಿ ಕೈತೋಟಕ್ಕೆ ಗೊಬ್ಬರವಾಯಿತು. 

ಯಾತನಾ ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ ಖೈದಿಗಳಿಗೆ ಮೈ ಮುಚ್ಚುವಷ್ಟು ಬಟ್ಟೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ತಲೆಗೂದಲುಗಳನ್ನು 
ಕತ್ತರಿಸಿ ತೋಳುಗಳ ಮೇಲೆ ಕ್ರಮಸಂಖ್ಯೆ ಸೂಚಿಸುವ ಹಚ್ಚೆ ಚುಚ್ಚಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಹದಿನೈದು ಗಂಟೆಗಳ 
ಕಾಲ ಬಿಡುವಿಲ್ಲದ ಕೆಲಸ. ಆದರೆ ಸಣ್ಣ ತಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಗಂಜಿ, ೧೨೫ ಗ್ರಾಂ ಬ್ರೆಡ್‌, ೨ ಕಪ್‌ ಕಾಫಿ- 
ಇದು ದಿನದ ಆಹಾರದ ಒಟ್ಟು ಮೊತ್ತ. ಯಾತನಾ ಶಿಬರಗಳಲ್ಲಿನ ಜನ ಸಂಪೂರ್ಣ ಹತಾಶರೂ, 
ಕೃಶರೂ ಆಗಿದ್ದರು. ಸತತವಾಗಿ ದುಡಿಯುವಾಗ ಆಯಾಸದಿಂದ ಒಂದಿಷ್ಟು ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಪಡೆದರೆ 
ಚಾಟಿ ಏಟುಗಳು ಇಲ್ಲವೆ, ಸ್ಥಳದಲ್ಲೇ ಸಾವು. ಯಾತನಾ ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ ಒಟ್ಟು ಎರಡು ಕೋಟಿ 
ಎಂಬತ್ತು ಲಕ್ಷ ಜನರನ್ನು ಬಂಧಿಸಲಾಗಿತ್ತು. 
ಲೆನಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ 

ನಾಜಿಗಳು ೧೯೪೭ ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೨೭ ರಂದು ಇಡೀ ಲೆನಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ಗೆ ಮುತ್ತಿಗೆ ಹಾಕಿದರು. 
೯೦೦ ದಿನಗಳವರೆಗೆ ಮುತ್ತಿಗೆ ಮುಂದುವರಿಯಿತು. ೨೫ ಲಕ್ಷ ನಿವಾಸಿಗಳು ಯಾವುದೇ 
ಸಂಪರ್ಕವಿಲ್ಲದೆ ತೀವ್ರ ಆಹಾರ ಕೊರತೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ದಾರುಣವಾದ ದಿನಗಳನ್ನು ಕಳೆದರು. 
ನಾಲ್ಕು ಲಕ್ಷ ಮಕ್ಕಳ ಸ್ಥಿತಿ ಹೇಳಲಸಾಧ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ನಾಜಿಗಳು ಇಡೀ ನಗರವನ್ನು ಯಾತನಾ 
ಶಿಬಿರವನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಲು ಹೆಣಗಿದರು. ಕಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ ದಿನಕ್ಕೆ ಕೇವಲ ೨೫ ಗ್ರಾಂ ಬ್ರೆಡ್‌ ಸಿಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಉಳಿದವರಿಗೆ ೧೨೫ ಗ್ರಾಂ. ೬,೪೨,೦೦೦ ಜನ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಸತ್ತರು. ನಾಜಿಗಳು ಲೆನಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ಗೆ 


ಮುತ್ತಿಗೆ ಹಾಕಿದಾಗ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಸತ್ತ ಹತ್ತು ವರ್ಷದ ಬಾಲಕಿ ತಾನ್ಯಾ ಸವಿಚೇವಾಳ ದಿನಚರಿಯ 
ಒಂದು ಪುಟ ಗರಬಡಿಸುವಂತದ್ದಾಗಿದೆ. ಆಕೆಯ ಮನೆಯವರೆಲ್ಲ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಸತ್ತ ಸಮಯ 
ಮತ್ತು ದಿನಾಂಕಗಳನ್ನು ಆಕೆ ದಾಖಲು ಮಾಡಿದ್ದಾಳೆ. ಆದರೆ ಲೆನಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ ಶರಣಾಗತವಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಸೋವಿಯತ್‌ ಜನ ವಿಜಯಿಗಳಾಗಲು ಅವರ ನೈತಿಕ ಬಲವೂ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 
ರಹಸ್ಕ ಒಪ್ಪಂದ 

ನಾಜಿಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಅವರ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿ ಹಿಟ್ಟರ್‌ಗೆ ಯಾವುದೇ ಮೂಲಭೂತ 
ಮಾನವೀಯ ತತ್ತಗಳಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾನೂನನ್ನು ಗಾಳಿಗೆ ತೂರಿದರು; 
ವಿವಿಧ ಜನಾಂಗಗಳ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಘನತೆಯನ್ನು ಬೂಟುಗಾಲಿನಿಂದ ತುಳಿದರು. ರಾಜನೀತಿಜ್ಲರನ್ನು 
ಕಾಲಕಸವಾಗಿ ಕಂಡರು. ವಿಶ್ವದ ದರೋಡೆ ಮಾಡುತ್ತ ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳನ್ನು ಗುಲಾಮಗಿರಿಗೆಳೆಯುತ್ತ 
ತಮ್ಮ ಆರ್ಯಕುಲ ಮಾತ್ರ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ ಕುಲ ಎಂದು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದರು. 
ಅವರ ಜೊತೆ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಇಟಲಿ ಮತ್ತು ಮಿಲಿಟರಿ ಪ್ರಾಬಲ್ಯದ ಜಪಾನ್‌ ಕೈಗೂಡಿಸಿದ್ದವು. 
ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟರು ಸಮಗ್ರ ಜಗತ್ತನ್ನು ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳಲು ಇಚ್ಛಿಸಿದ್ದರು. ಜರ್ಮನಿ ಮತ್ತು ಇಟಲಿಗಳ 
ಸೈನ್ಯಗಳು ಪಶ್ಚಿಮದಿಂದ ಹಾಗೂ ಜಪಾನಿ ಸೈನ್ಯ ಪೂರ್ವದಿಂದ ತಮ್ಮ ದಾಳಿಯನ್ನು 
ಮುಂದುವರಿಸಿಕೊಂಡು ಹೋಗಲು ಯೋಜನೆ ಹಮ್ಮಿಕೊಳ್ಳಲಾಗಿತ್ತು. ೧೯೪೨ನೇ ಜನವರಿ 
೧೮ರ ಒಂದು ರಹಸ್ಯ ಒಪ್ಪಂದದ ಪ್ರಕಾರ ಅವು ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೆ ಒಂದು ವಿಭಜನ ರೇಖೆಯನ್ನು 
ಕೂಡ ಗುರುತಿಸಿದ್ದವು. ತಾಷ್ಕೆಂಟ್‌ (ರಷ್ಯ) ಕಾಬೂಲ್‌ (ಆಫ್ಫಾನಿಸ್ತಾನ್‌) ಮತ್ತು ಥಾರ್‌ ಮರುಭೂಮಿ 
(ಭಾರತ) ಇವುಗಳ ಮೂಲಕ ಹಾದು ಹೋಗುವ ರೇಖಾಂಶ ಅದು. 

ಯುರೋಪು ಖಂಡ. ಉತ್ತರ ಆಫ್ರಿಕಾ, ಅಮೆರಿಕಾ, ಕೆನಡಾ, ಲ್ಯಾಟಿನ್‌ ಅಮೆರಿಕಾ, 
ಮಧ್ಯಪೂರ್ವ ಮತ್ತು ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾಗಳ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಿ ತನ್ನ ಕ್ರೂರ ಹೊಸ ಆಡಳಿತವನ್ನು 
ಹೇರುವುದು ಹಿಟ್ಲರ್‌ನ ಯೋಜನೆಯಾಗಿತ್ತು ಪೂರ್ವ ಮತ್ತು ಆಗ್ನೇಯ ಎಷ್ಯಾ ಗೆಲ್ಲುವುದು 
ಜಪಾನ್‌ ಕೆಲಸವಾಗಿತ್ತು. 

ಸೆಪ್ಸೆಂಬರ್‌ ಒಂದರಂದು ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಪೋಲಂಡ್‌ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಿ ಎರಡನೆಯ 
ಮಹಾಯುದ್ಧ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ. ನಾಜಿಗಳು ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಮೇಲೆ ಬಲಪ್ರಯೋಗ 
ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲವೆಂದು ಭರವಸೆ ನೀಡಿದ್ದ ಆತ ಫ್ರಾನ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಯುರೋಪಿನ ಇತರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ 
ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಲು ಸಿದ್ಧತೆ ನಡೆಸಿದ್ದ. ೧೯೪೦ರಲ್ಲಿ ನಾಜಿಗಳು ನಾರ್ವೆ, ಡೆನ್‌ಮಾರ್ಕ್‌, 
ಹಾಲಂಡ್‌, ಬೆಲ್ಜಿಯಂ ಮತ್ತು ಲಕ್ಷಂಬರ್ಗ್‌ ಮೇಲೆ ಬರ್ಬರ ದಾಳಿ ಮಾಡಿದರು. ಜೂನ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಫ್ರಾನ್ಸ್‌ ಶರಣಾಗತವಾಯಿತು. ೧೯೪೧ನೇ ಏಪ್ರಿಲ್‌ನಲ್ಲಿ ಯುಗೋಸ್ಟಾವಿಯಾ ಮತ್ತು ಗ್ರೀಸ್‌ 
ದೇಶಗಳನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಯಿತು. ಅಷ್ಟೊತ್ತಿಗಾಗಲೇ ಬಾಂಬ್‌ ದಾಳಿಯಿಂದ ಬ್ರಿಟನ್‌ 
ತತ್ತರಿಸಿ ಹೋಗಿತ್ತು ಪೋಲಂಡ್‌ ಮೇಲೆ ಹಿಟ್ಟರ್‌ನ ಹಠಾತ್‌ ದಾಳಿಯಾದಾಗ ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ತೆಪ್ಪಗಿದ್ದವು. ಪೋಲಂಡಿಗೆ ಹತ್ತಿಕೊಂಡಿರುವ ರಷ್ಯದ ಕಡೆಗೆ ನಾಜಿಗಳು ಮುನ್ನುಗ್ಗಿದಾಗ 
ತಮಗೆ ಯುದದ ಬಿಸಿ ತಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಭ್ರಮಿಸಿದ್ದವು. ಆದರೆ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರ ಬುಡಮೇಲಾಯಿತು. 

ಜರ್ಮನ್‌ ಮಿಲಿಟರಿ ಕೈಗಾರಿಕಾ ಸಮುಚ್ಚಯ ನಾಜಿ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರತ್ವವನ್ನು ಪೋಷಿಸಿತ್ತು. 
ಜರ್ಮನ್‌ ಕೈಗಾರಿಕಾ ದೊರೆಗಳು ೧೯೩೩ರಲ್ಲಿ ಅಡಾಲ್ಫ್‌ ಹಿಟ್ಟರ್‌ನನ್ನು ನಾಯಕ ಸ್ಥಾನಕ್ಕೇರಿಸಿದ್ದರು. 


೧೨೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಅಷ್ಟೊತ್ತಿಗಾಗಲೇ ಹಿಟ್ಟರ್‌ ನರರಾಕ್ಷಸನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತನಾಗಿದ್ದ. ಜರ್ಮನ್‌ ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯವಾದಿಗಳು 
ಅವನನ್ನು ಅಷ್ಟೊಂದು ಅಧೋಗತಿಗೆ ಇಳಿಸಿದ್ದರು! 

೧೯೪೧ರಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕಾ, ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ ಮತ್ತು ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಹಿಟ್ಟರ್‌ 
ವಿರೋಧಿ ಮೈತ್ರಿಕೂಟ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. ಯುದ್ಧದ ಮಂಚೂಣಿಯಲ್ಲಿರುವ ರಷ್ಯಕ್ಕೆ ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌, 
ಅಮೆರಿಕಗಳು ಆರ್ಥಿಕ ನೆರವು ನೀಡಬೇಕೆಂದು ನಿರ್ಣಯಿಸಲಾಯಿತು. (ಮಿತ್ರ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಂದ 
ರಷ್ಕಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕ ನೆರವು ಅದರ ಶಸ್ತಾಸ್ತಗಳ ಶೇಕಡಾ ೪ ರಷ್ಟು ಮಾತ್ರ ಇತ್ತು. ಅದೂ ತೀರ ವಿಳಂಬವಾಗಿ 
ಸಿಕ್ಕಿತು. ರಷ್ಕ ಕೃತಜ್ಞತೆ ಸಲ್ಲಿಸಿ ಅಮೆರಿಕೆಗೆ ಕಚ್ಚಾ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕಳಿಸಿತು.) ಎಲ್ಲ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಸರ್ಕಾರಗಳು 
ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜನಾಂಗೀಯ ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು ಮರೆತವು. ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು 
ಅವನ ಅಮಾನುಷ ಸೈನ್ಯವನ್ನು ಸದೆಬಡೆದು ಇಡೀ ಮನುಕುಲವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ಒಂದೇ ಗುರಿಯೆಡೆಗೆ 
ಮುನ್ನಡೆದವು. 

ರಷ್ಯ ಸೋತರೆ ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌ ಕತೆ ಮುಗಿದಂತೆಯೇ ಎಂದು ೧೯೪೦ನೇ ಜುಲೈ ೩೧ 
ರಂದು ಹಿಟ್ಟರ ಭಾಷಣ ಮಾಡಿದ್ದ. ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶವನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡಲೇಬೇಕು ಎಂದು 
ಚೀರಾಡಿದ್ದ “ಯುದ್ಧವೇ ಜೀವನ, ನನಗೆ ಯುದ್ದ ಬೇಕು” ಎಂದು ಬಡಬಡಿಸುತ್ತಿದ್ದ. “ಕೀಳು” 
ಕುಲದವರಿಗೆ ಕಡಿಮೆ ಕೋಣೆ, ಕಡಿಮೆ ಬಟ್ಟಿ, ಕಡಿಮೆ ಆಹಾರ ಮತ್ತು ಕೀಳು ಮಟ್ಟದ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ವಾತಾವರಣವಿರಬೇಕೆಂದು ನಾಜಿಗಳು ವಾದಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. “ಜರ್ಮನ್‌ ಪ್ರಜೆ ವಿಶ್ವದ ನಿರಂಕುಶ 
ಅಧಿಕಾರಿ. ನೀನು ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌, ರಷ್ಯ ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕದ ಹಣೆಬರ ಬರೆ. ನೀನೊಬ್ಬ ಜರ್ಮನ್‌, 
ಎಲ್ಲ ಜೀವಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡು. ಅದು ಜರ್ಮನ್‌ ಪ್ರಜೆಗೆ ತಕ್ಕದ್ದಾಗಿದೆ”” ಎಂದು ಜರ್ಮನ್‌ 
ಸೈನಿಕರ ಡೈರಿಗಳಲ್ಲಿ ಮುದ್ರಿಸಲಾಗಿತ್ತು. 

ಜೂನ್‌ ೨೨, ೧೯೪೧ ರಂದು ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟರು ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ (ರಷ್ಯ)ದ ಮೇಲೆ 
ಹಠಾತ್‌ ದಾಳಿ ಮಾಡಿದರು. ಈ ದಾಳಿಗೋಸ್ಕರವೇ ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೯೪೦ ರಲ್ಲಿ"ಬರ್ಬರೊಸ್ಸಾ' 
ಯೋಜನೆಯೊಂದನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ್ದ. ಆ ಯೋಜನೆ ಪ್ರಕಾರ ನಾಜಿಗಳು ಒಂಬತ್ತರಿಂದ ಹದಿನೇಳು 
ವಾರಗಳೊಳಗಾಗಿ "ಮಿಂಚಿನದಾಳಿ' ಮೂಲಕ ಕೆಂಪುಸೇನೆಯನ್ನು ಸದೆಬಡಿದು ರಷ್ಯವನ್ನು 
ಸೋಲಿಸಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಪ್ರಥಮ ದಿನವೇ ಅವರು ಸೋವಿಯತ್‌ ನಗರಗಳಾದ ಕೌನಾಸ್‌, ಮಿನ್‌ಸ್ಕ್‌ 
ಕೀವ್‌, ಓಡೆಸ್ಸಾ, ಸೆವಸ್ತೊಪೋಲ್‌ ಮುಂತಾದ ನಗರಗಳ ಮೇಲೆ ಭೀಕರ ವಿಮಾನ ದಾಳಿ 
ಮಾಡಿದರು. ಉಕ್ರೇನ್‌, ಬೈಲೊರಷ್ಯಾ, ಬಾಲಿಕ್‌ ಗಣರಾಜ್ಯಗಳು ವೊಲ್ಲಾಮಿಯ ಮತ್ತು 
ಕ್ರಿಮಿಯಾಗಳನ್ನು ವಶಪಡಿಸಿಕೊಂಡರು. ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ಶೇಕಡಾ ೪೦ ರಷ್ಟು ಜನರನ್ನು 
ಹತೋಟಿಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡರು. ನೀಚತನದ ಈ ಹಠಾತ್‌ ಮುತ್ತಿಗೆ ಸೋವಿಯತ್‌ - ಜರ್ಮನ್‌ 
ಮಧ್ಯೆ ಇದ್ದ “ಅನಾಕ್ರಮಣ' ಒಡಂಬಡಿಕೆಯನ್ನು ಮುರಿಯಿತು. ಆ ದಿನ ೧೯೦ ಮಿಲಿಟರಿ ಡಿವಿಜನ್‌, 
೫೫ ಲಕ್ಷ ಸೈನ್ಯಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಮತ್ತು ಸೈನಿಕರು, ಐದು ಸಾವಿರ ಯುದ್ಧ ವಿಮಾನಗಳು, ೪,೩೦೦ 
ಟ್ಯಾಂಕುಗಳು, ೪೭,೨೦೦ ಫಿರಂಗಿ ಮುಂತಾದವು ಯುದ್ಧ ಸನ್ನದ್ಧವಾಗಿದ್ದವು. ಅಂದಿನಿಂದ 

ಜಯೋತ್ಸವದ ದಿನವಾದ ಮೇ ೯, ೧೯೪೫ರ ವರೆಗೆ ಸೋವಿಯತ್‌ - ಜರ್ಮನ್‌ ಭೂಮಿ 

ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ಮುಖ್ಯ ರಣರಂಗವಾಯಿತು. ಈ ರಣರಂಗದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ೧೪೧೮ 
ದಿನ ಮತ್ತು ರಾತ್ರಿಗಳ ಹೇಳಲಸಾಧ್ಯವಾದ ಸಾವುನೋವುಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ರಷ್ಯನ್ನರು 


ಮಹಾ ದೇಶಾಭಿಮಾನಿ ಯುದವೆಂದು ಕರೆದರು. ಈ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿ ನಿಮಿಷಕ್ಕೆ ಒಂಬತ್ತು 
ಮಂದಿ ರಷ್ಯನ್ನರು ಅಸು ನೀಗಿದರು. ಪ್ರತಿದಿನಕ್ಕೆ ಸರಾಸರಿ ೧೪ ಸಾವಿರ ಜನರಂತೆ ಒಟ್ಟು 
ಎರಡು ಕೋಟಿ ೨೦ ಲಕ್ಷ ಜನ ಹುತಾತ್ಮರಾದರು. ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಮಡಿದ ಪ್ರತಿ 
ಐವರಲ್ಲಿ ಇಬ್ಬರು ರಷ್ಯನ್ನರಾಗಿದ್ದರು! ೪೮,೫೦೦ ಕೋಟಿ ಡಾಲರ್‌ಗಳಷ್ಟು ರಷ್ಯದ ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ 
ನಾಶವಾಯಿತು. ೩೨ ಸಾವಿರ ಕಾರಖ್ಯಾನೆಗಳು, ೬೫ ಸಾವಿರ ಕಿ. ಮೀ. ಉದ್ದ ರೈಲು ಹಳಿ, 
೪,೧೦೦ ರೈಲ್ವೇ ನಿಲ್ದಾಣಗಳು, ೧೪ ಸಾವಿರ ರೈಲ್ವೇ ಸೇತುವೆಗಳು, ೪೦ ಸಾವಿರ ಆಸ್ಪತ್ರೆಗಳು, 
೮೪ ಸಾವಿರ ಶಾಲೆಗಳು ನಾಶವಾದವು. ನಾಜಿಗಳು ೭೦ ಲಕ್ಷ ಕುದುರೆ, ೪ ಕೋಟಿ ೪೦ ಲಕ್ಷ 
ಜಾನುವಾರು ಮತ್ತು ೧೧ ಕೋಟಿ ಕೋಳಿಗಳನ್ನು ಜರ್ಮನಿಗೆ ಸಾಗಿಸಿದರು. ೬೦ ಲಕ್ಷ ಮನೆಗಳನ್ನು 
ಕೆಡವಿ ಎರಡು ಕೋಟಿ ಐವತ್ತು ಲಕ್ಷ ಜನರನ್ನು ನಿರಾಶ್ರಿತರನ್ನಾಗಿ ಮಾಡಿದರು. ಜನರ ದುಃಖಕ್ಕೆ 
ಲೆಕ್ಕ ಉಂಟೆ? ಇಂಥ ಬರ್ಬರ ಹತ್ಯೆ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೆಂದೂ ಆಗಿಲ್ಲ. 


“ಬಿರುಗಾಳಿ' 

೧೯೪೧ರ ಅಂತ್ಯದವರೆಗೆ ಜರ್ಮನ್‌ ಸೈನ್ಯ ರಷ್ಯದ ಕೆಂಪು ಸೇನೆಯ ವಿರುದ್ದ ಮೇಲುಗೈ 
ಪಡೆಯುತ್ತ ಬಂದಿತು. ೧೯೪೧ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೫ ರಿಂದ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೧೯೪೨ರ ವರೆಗೆ ನಡೆದ 
ಮಾಸ್ಕೊ ಸಮರ ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ಪ್ರಮುಖ ಘಟನೆಗಳಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವದ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದಿದೆ. 
ಎರಡು ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಯೂರೋಪಿನ ವಿವಿಧ ದೇಶಗಳನ್ನು ಆಕ್ರಮಿಸಿಕೊಂಡು 
ಸುಲಭವಾಗಿ ಮುನ್ನಡೆದು ಬಂದ ಹಿಟ್ಟರ್‌ನ ಸೇನೆ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಸೋಲಿನ ಅನುಭವ 
ಪಡೆಯಿತು. ಈ ಕದನದಲ್ಲಿ ೨೫೦೦ ಟ್ಯಾಂಕುಗಳು, ೧೮೦೦ ವಿಮಾನಗಳು, ೨೫ ಸಾವಿರಕ್ಕೂ 
ಹೆಚ್ಚು ಫಿರಂಗಿಗಳು ಮತ್ತು ೨೦ ಲಕ್ಷ ಸೈನಿಕರಿದ್ದರು. ಈ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಗೆ "ಟೈಪೂನ್‌ ' (ಬಿರುಗಾಳಿ) 
ಎಂಬ ಸಂಕೇತನಾಮ ನೀಡಿದ್ದರು. ಆದರೆ ಕೆಂಪುಸೇನೆಯ ಬಿರುಗಾಳಿಗೆ ತಾವೇ ತರಗೆಲೆಗಳಾದರು. 
ಮೊದಮೊದಲು ಶತ್ರು ಸಾಕಷ್ಟು ಮೇಲುಗೈ ಪಡೆದಿದ್ದ. ಹೀಗಾಗಿ ಆತ ಮೇಲುಗೈ ಪಡೆದಿದ್ದ 
ರಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಕೆಂಪುಸೇನೆಯ ರಕ್ಷಣಾಕ್ಷೇತ್ರ ಭೇದಿಸಲು ಸಮರ್ಥನಾದ. ಸೋವಿಯತ್‌ ಸೇನೆ ತುಂಬ 
ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿತು. ರಾಜಧಾನಿ ಮಾಸ್ಕೊವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಸಮರಾಂಗಣ ಧುರೀಣರು 
ಹಿಟ್ಲರ್‌ನ ಬಿರುಗಾಳಿ ಪಡೆಗಳನ್ನು ತಡೆದರು. ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೬ ರಂದು ಭೀಕರ ಕಾಳಗ ನಡೆದು 
ಕೆಂಪುಸೇನೆ ವಿಜಯದತ್ತ ಸಾಗಿತು. ಮಾಸ್ಕೊಗಾಗಿ ನಡೆದ ಈ ಯುದ್ಧದ ವಿಜಯ ಕೆಂಪು ಸೇನೆಯ 
ಲೋಕೋತ್ತರ ದಿಗ್ವಿಜಯವಾಯಿತು. ಆ ವರೆಗೆ ಹಿಟ್ಲರ್‌ಗೆ ಸೋಲೆಂಬುದೇ ಗೊತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ ಜನರ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಜರ್ಮನ್‌ ಸೇನೆ ಅಜೇಯ ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆ ಮೂಡಿತ್ತು. ಮಾಸ್ಕೊ ಕದನದಲ್ಲಿ 
ಜರ್ಮನ್ನರು ಐದುಲಕ್ಷ ಸೈನಿಕರನ್ನು, ೧೩೦೦ ಟ್ಯಾಂಕುಗಳನ್ನು, ೨೫೦೦ ಫೀಲ್ಡ್‌ ಗನ್‌ಗಳನ್ನು, 
೧೫೦೦೦ ವಾಹನಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಅಪಾರ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಸರಕು ಸರಂಜಾಮನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. 
ಹಿಂದೆಂದೂ ಕಾಣದಂಥ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. 

೧೯೪೨ರ ಜುಲೈ ೧೭ ರಿಂದ ೧೯೪೩ನೇ ಜನವರಿ ೩೧ರ ವರೆಗೆ ನಡೆದ ಸ್ಟ್ಯಾಲಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ 
ಕದನ ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ಅತ್ಯಂತ ಘೋರ ಘಟ್ಟ. ಒಂದು ಲಕ್ಷ ಚದರ ಕಿ. ಮೀ. 
ಪ್ರದೇಶದಲ್ಲಿ ೨೦೦ ದಿನಗಳವರೆಗೆ ನಡೆಯಿತು. ಎಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲೂ ನಾವು ಸ್ಟ್ಯಾಲಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಮಣಿಯಬಾರದು... ನಾವು ಅದನ್ನು ಕೈಬಿಟ್ಟರೆ ನಮ್ಮ ಇಡೀ ಯೋಜನೆ ಅರ್ಥಹಿನವಾಗುತ್ತದೆ 
ಎಂದು ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಹೇಳಿದ್ದ. ನವೆಂಬರ್‌ ೧೯ ರಂದು ರಷ್ಯಾ ಪ್ರಬಲವಾದ ಪ್ರತಿದಾಳಿ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿತು. 


೧೨೪ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಕೆಂಪು ಸೇನೆಯ ವಿಜಯದಿಂದಾಗಿ ಸ್ಟಾ ಲಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ ಕದನ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಹೊಸ ತಿರುವು 
ಕೊಟ್ಟಿತು. ಶತ್ರುಗಳು ಸುಮಾರು ೧೫ ಲಕ್ಷ ಜನರನ್ನು (ಸೋವಿಯತ್‌-ಜರ್ಮನ್‌ ಕ್ಷೇತ್ರದ ನಾಲ್ಕನೇ 
ಒಂದು ಭಾಗದಷ್ಟು ಸೈನಿಕರು) ಸುಮಾರು ೧೨ ಸಾವಿರ ಫಿರಂಗಿ, ೩೫೦೦ ಟ್ಯಾಂಕುಗಳನ್ನು 
ಮತ್ತು ೩ ಸಾವಿರ ವಿಮಾನಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. ಇದು ಜರ್ಮನಿಯ ಮಹಾ ಸೋಲು, 
ರಷ್ಯದ ಮಹಾ ವಿಜಯ. ಇಲ್ಲಿ ನಾಜಿಗಳ ಶಕ್ತಿ ಕುಸಿಯಿತು. ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಭ್ರಮನಿರಸನ ಹೊಂದಿದ. 
ವಿಶ್ವದ ನಾಯಕರೆಲ್ಲ ಹರ್ಷೋದ್ಗಾರ ತೆಗೆದರು “ಇದು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಅದ್ಭುತ ಸಾಧನೆ” ಎಂದು 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಪ್ರಧಾನಿ ಚರ್ಚಿಲ್‌ ಸ್ಟ್ಯಾಲಿನ್‌ಗೆ ಕಳಿಸಿದ ಸಂದೇಶದಲ್ಲಿ ಉದ್ಗಾರ ತೆಗೆದಿದ್ದ. ಆರನೇ 
ಕಿಂಗ್‌ ಜಾರ್ಜ್‌ ಸ್ಟ್ಯಾಲಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ ನಗರಕ್ಕೆ “ಗೌರವ ಖಡ್ಗ''ವನ್ನು ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿ ನೀಡಿದರು. 

ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ೧೯೪೩ ಮಹತ್ವದ ವರ್ಷವಾಗಿದೆ. ಮಾಸ್ಕೊ 
ಮತ್ತು ಸ್ಟ್ಯಾಲಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ನಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಜರ್ಮನ್‌ ಯುದ್ಧತಂತ್ರದ ಸೋಲುಗಳು ೧೯೪೩ರ 
ವರ್ಷದುದ್ದಕ್ಕೂ ಮುಂದುವರಿದವು - ಆ ಹನ್ನೆರಡು ತಿಂಗಳುಗಳಲ್ಲಿ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಮಾರಕ ಹೊಡೆತವನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಿತು. 

ಸ್ಟ್ಯಾಲಿನ್‌ಗ್ರಾಡ್‌ ನಂತರ ಜುಲೈ ೫ ರಂದು ಕುರ್ಸ್ಕ್‌ನಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಸಮರ ನಾಜಿಗಳ 
ಮೇಲೆ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಲು ನಾಂದಿಯಾಯಿತು. ಸೋವಿಯತ್‌-ಜರ್ಮನ್‌ ರಣರಂಗದಲ್ಲಿ 
ನಿಯುಕ್ತಿಗೊಳಿಸಲಾಗಿದ್ದ ಒಟ್ಟು ೨೯೮೦ ವಿಮಾನಗಳ ಪೈಕಿ ಎರಡು ಸಾವಿರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು 
ವಿಮಾನಗಳನ್ನು ಕುರ್ಸ್ಕ್ಮ್‌ ಬಲ್ಡ್‌ (ಕುರ್‌ ಉಬ್ಬು) ಮೇಲೆ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಗೆ ತೊಡಗಿಸಲಾಗಿತ್ತು. 
ಹಿಟ್ಟರ್‌ ಆಗ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಪಣಕ್ಕೆ ಒಡ್ಡಿದ್ದ. ಜುಲೈ ೧೨ ರಂದು ನಾಜಿ ದಾಳಿ ಕುಗ್ಗಿತು. ಆ ದಿನ 
ಹನ್ನೆರಡು ಸಾವಿರ ಟ್ಯಾಂಕುಗಳು ರಣರಂಗದಲ್ಲಿದ್ದವು. ಸೋವಿಯತ್‌ ಸೃನ್ಯ ೬೫ ಸಾವಿರ ಚದರ 
ಕಿ. ಮೀ. ರಣರಂಗದುದ್ದಕ್ಕೂ ದಾಳಿಯನ್ನಾರಂಭಿಸಿತು. ಆಗಸ್ಟ್‌ ೨೩ ರಂದು ಈ ಯುದ್ಧ 
ಮುಕ್ತಾಯಗೊಂಡಿತು. “ಜರ್ಮನ್‌ ಫ್ಯಾಸಿಸಂನ ವಾಟರ್‌ಲೂ ಇದು” ಎಂದು ಇತಿಹಾಸಕಾರರು 
ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಯುದ್ದ ನಾಜಿಗಳನ್ನು ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿನಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲಿಸಿತು. ಇಟಲಿಯಲ್ಲಿ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ 
ಆಧಿಪತ್ಯ ಪತನವಾಗುವಂತೆ ಮತ್ತು ಅದು ಯುದ್ಧದಿಂದ ಹಿಂದೆ ಸರಿಯುವಂತೆ ಮಾಡಲು 
ಸಹಾಯಕವಾಯಿತು. “ತನ್ನ ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ರಷ್ಯ ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನು ಕೂಡ 
ನಾಜಿಸಂನಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವ ಆಶಯವನ್ನು ಹೊಂದಿತ್ತು” ಎಂದು ಅಮೆರಿಕದ ಅಧ್ಯಕ್ಷ ರೂಸ್‌ವೆಲ್ಟ್‌ 
ಹೇಳಿದರು. “ನಾವು ಆ ದೇಶಕ್ಕೆ ಕೃತಜ್ಞರಾಗಿರತಕ್ಕದ್ದು” ಎಂದರು. 

ನಾಜಿಗಳು ಸೋವಿಯತ್‌ ರಷ್ಯದ ೧೭೧೦ ನಗರ ಮತ್ತು ಪಟ್ಟಣಗಳನ್ನು ಹಾಳು ಮಾಡಿದರು. 
೭೦ ಸಾವಿರ ಹಳ್ಳಿಗಳು ನಿರ್ನಾಮವಾದವು. ೯೮ ಸಾವಿರ ಸಾಮೂಹಿಕ ಕೃಷಿಕ್ಷೇತ್ರ, ೧೮೭೬ 
ಸರ್ಕಾರಿ ಕೃಷಿಕ್ಷೇತ್ರ, ೨೮೯೦ ಟ್ರ್ಯಾಕ್ಟರ್‌ ಮತ್ತು ಯಂತ್ರಾಗಾರಗಳನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವಿದರು. 

೧೯೪೫ನೇ ಮೇ ೮ರ ವರೆಗೆ ಕೆಂಪು ಸೇನೆ ೬೦೭ ನಾಜಿ ಪಡೆಗಳನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸಿತು; 
ಇಲ್ಲವೆ ಸೆರೆ ಹಿಡಿಯಿತು. ಉತ್ತರ ಆಫ್ರಿಕಾ. ಇಟಲಿ ಮತ್ತು ಪಶ್ಚಿಮ ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಒಟ್ಟಾರೆ 
ಎಲ್ಲ ರಣರಂಗಗಳಲ್ಲಿ ಕಳೆದುಕೊಂಡದ್ದಕ್ಕಿಂತ ಮೂರೂವರೆ ಪಟ್ಟು ಹೆಚ್ಚಾಗಿತ್ತು. ಕೆಂಪುಸೇನೆ 
೨೧೦ ಮಿಲಿಟರಿ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ೧೬೦ರಲ್ಲಿ ಗೆಲವು ಸಾಧಿಸಿಕೊಂಡಿತು. ಅನೇಕ 
ದೇಶಗಳನ್ನು ದಾಸ್ಯದಿಂದ ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿತು. 

ಸೋವಿಯತ್‌ ಜರ್ಮನ್‌ ರಣರಂಗದಲ್ಲಿ ಒಂದು ಕೋಟಿ ನಾಜಿ ಸೈನಿಕರು ಮಡಿದರು. 


೨೫೦೦ ಹಡಗುಗಳು, ೭೦ ಸಾವಿರ ವಿಮಾನ, ೫೦ ಸಾವಿರ ಟ್ಯಾಂಕು, ೧೬೭ ಸಾವಿರ 
ಫಿರಂಗಿಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. ಅದು ಇಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಶೇಕಡಾ ೮೦ ರಷ್ಟು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿತು. 
ಯುದ್ಧ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸೋವಿಯತ್‌ ಒಕ್ಕೂಟ ೧,೦೨,೮೦೦ ಟ್ಯಾಂಕು, ೧,೧೨,೧೦೦ ವಿಮಾನ 
ಮತ್ತು ೮ ೮,೩೪,೦೦೦ ಫಿರಂಗಿಗಳನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸಿ ೧೯೪೨ರ ಕೊನೆಯ ವೇಳೆಗೆ ಜರ್ಮನಿಯನ್ನು 
ಹಿಂದೆ ಹಾಕಿತು. ೬೦ ಲಕ್ಷ ಜನ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಹೋರಾಡಿದರು. ಕೋಟಿ ಕೋಟಿ ಜನ ಹಿಂದೆ 
ನಿಂತು ದುಡಿದರು. 

೧೯೪೫ರ ಪ್ರಾರಂಭದ ವೇಳೆಗೆ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ತನ್ನ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕರ್ತವ್ಯ 
ನೆರವೇರಿಸಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿತು. 

ನಾಜಿ ಆಧಿಪತ್ಯದ ಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಹೋರಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಪೋಲಂಡ್‌, 
ರುಮೇನಿಯಾ, ಬಲೇರಿಯಾ, ಹಂಗೇರಿ, ಯುಗೊಸ್ಲಾವಿಯ ಮತ್ತು ಜೆಕೊಸ್ಸೊವಾಕಿಯ ಜನತೆಗಳಿಗೆ 
ಸೋವಿಯತ್‌ ಸೇನೆಯ ಸ್ನೇಹ ಹಸ್ತವಿತ್ತು. ಬಾಲ್ಕನ್ಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಸೋವಿಯತ್‌ ಸ್ಪ ಸೈನ್ಯಗಳ ಗೆಲವುಗಳಿಂದಾಗಿ 
ನಾಜಿ ಸ್ಫನ್ಯ ಗ್ರೀಸ್‌ ಮತ್ತು ಅಲ್ಲೇನಿಯದಿಂದ ತೊಲಗಿ ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಒಂಟಿಯಾಗಿರಬೇಕಾದ 
ಸ್ಥಿತಿ ಬಂತು. ಕೆಂಪು ಸೇನೆ ಜರ್ಮನ್‌ ಪ್ರವೇಶಿಸಿತು. 

ಬರ್ಲಿನ್‌ ಮೇಲಿನ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ಮಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಮೇಲಿನ 

ಜಯದ ನಂತರ ಮುಕ್ತಾಯವಾಯಿತು. ಮೇ ೮ ರಂದು ರಾತ್ರಿ ಜರ್ಮನಿ ಬೇಷರತ್ತಾಗಿ 

ಶರಣಾಗತವಾಯಿತು. 

ಪಶ್ಚಿಮದ ರಂಗದಲ್ಲಿ ಶತ್ರುವನ್ನು ಸೋಲಿಸಿದ ತರುವಾಯ ೧೯೪೫ರ ಆಗಸ್ಟ್‌ನಲ್ಲಿ 
ಸೋವಿಯತ್‌ ಸೈನ್ಯ ಜಪಾನಿನ ಪಡೆಗಳಿಗೆ ಬಲವಾದ ಪ್ರಹಾರ ಹಾಕಿತು. ೧೯೪೫ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ 
ಎರಡರಂದು ಜಪಾನ್‌ ತನ್ನ ಬೇಷರತ್‌ ಶರಣಾಗತಿಯನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿತು. 

ವಿಶ್ವದ ೫೫೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ೧೫ ಸಾವಿರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಚಿಕ್ಕಪುಟ್ಟ ಹಾ 
ಘನಘೋರ ಯುದ್ಧಗಳಾಗಿವೆ ಅದರಲ್ಲಿ ಭಯಂಕರವಾದುದು ಈ ಮ ಮಹಾಯುದ್ಧ 

ಹಿಟ್ಟರನ ಜರ್ಮನಿ ಮತ್ತು ಅದರ ಮಿತ್ರರಾಷ್ಟ್ರ ಜಪಾನಿನ ಮೇಲೆ ಪಡೆದ ವಿಜಯದ 
ಫಲವಾಗಿ ಭಾರಿ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಪರಿವರ್ತನೆಗಳಾದವು. ವಿಶ್ವದಾದ್ಯಂತ ಶಾಂತಿ 
ಮತ್ತು ಪ್ರಗತಿಪರ ಶಕ್ತಿಗಳು ಬೆಳೆದವು. ಹಳೆಯ ವಸಾಹತು ಚಕ್ರಾಧಿಪತ್ಯಗಳು ಕುಸಿದು ೭೫ಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ಸ್ಪತಂತ್ರ ದೇಶಗಳು ಉದಯವಾದವು. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಭಾರತವೂ ಒಂದು. 

ಇಂದು ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಮೇಲಿನ ಮಹಾ ವಿಜಯದ ೪೦ನೆಯ ವಾರ್ಷಿಕೋತ್ಸವವನ್ನು ವಿಶ್ವದ 
ಜನರು ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ೪೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಆ ಮೊದಲು ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಯುರೋಪಿನಲ್ಲಿ ಕವಿದಿದ್ದ ಅಂಧಕಾರ ತೊಲಗಿತು. ಜನಾಂಗ ಹತ್ಯಾಕಾಂಡದ ಪೀಡೆಯಿಂದ 
ಮುಕ್ತವಾಯಿತು ಚರಿತ್ರೆಯ ಗತಿಯನ್ನು ಬದಲಿಸಿ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ನವ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸ್ಥಾಪನೆ ಮಾಡುವ 
ಉದ್ದೇಶದ ನಾಜಿಗಳ ಕ್ರಿಮಿನಲ್‌ ಪಿತೂರಿ ನುಚ್ಚುನೂರಾಯಿತು. 

ಭೂತಕಾಲದ ಯುದದ ಕುರಿತು ಬರೆಯುವಾಗ ವರ್ತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಡೆಯಬಹುದಾದ 
ಯುದದ ವಿರುದ್ದ ಮೊದಲೇ ಉಾದಯಾಡಗೇಕಣದೆ! ಏಕೆಂದರೆ ನಾವು ಹೊಂದಿರುವ ಶಾಂತಿಯನ್ನು 
ಭಾರೀ "ಬೆಲೆ ತೆತ್ತು ಪಡೆದದ್ದು. ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಮೇಲಿನ ವಿಜಯ ಮಾನವೀಯತೆಯ ವಿಜಯವಾಗಿದೆ. 
ಅದು ವಿಶ್ವ ಸ್ವಾತಂತ್ರೊ ೇತ್ರವವಾಗಿದೆ. ಫ್ಲಾಸಿಸಂ ವಿರುದ ಹೋರಾಡಿ ಮಡಿದ ಕೋಟಿಗಟ್ತಲೆ 
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೧೨೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಜನರ ಸ್ಮರಣೆ ಮಾಡುತ್ತ ಅವರಿಗೆ ಗೌರವ ಸೂಚಿಸಲು ತಲೆ ತಗ್ಗಿಸಿ ನಿಲ್ಲುವ ದಿನವಾಗಿದೆ. 
ಇನ್ನೊಂದು ಯುದ್ಧವಾಗದಂತೆ ಜಾಗೃತರಾಗಿರುತ್ತೇವೆ ಎಂದು ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಮಾಡುವ ದಿನವಾಗಿದೆ. 

ಇಂದು ವಿಶ್ವದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಿಂದ ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಸಾವಿರಾರು ಪಟ್ಟು 
ವಿದ್ದಂಸಕವಾದ ನ್ಯೂಕ್ಲಿಯರ್‌ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರ ಪೈಪೋಟಿ ನಡೆಯುತ್ತಿದೆ. ಡೆಮೊಕ್ಷೀಸ್‌ನ ಕತ್ತಿಯಂತೆ ಇಂದು 
ನ್ಯೂಕ್ಲಿಯರ್‌ ಅಸ್ತ್ರಗಳು ತೂಗುತ್ತಿವೆ. ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಹರಿದ ರಕ್ತ ಇನ್ನೂ 
ಹಸಿಯಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟರೊಳಗೇ ನೆರೆ ಹೊರೆಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಮಧ್ಯೆ ೨೦೦ ಸಲ ಯುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಹ 
ಕೋಟಿ ೨೦ ಲಕ್ಷ ಜನ ಅಸುನೀಗಿದ್ದಾರೆ. ಜೀವಹತ್ಯೆ ನಡೆದೇ ಇದೆ. ಅಮೆರಿಕದಲ್ಲಿ ೬ ಲಕ್ಷ 
ಹಿರೋಷಿಮಾಗಳನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವಷ್ಟು ಅಣ್ಣಸ್ತಗಳಿವೆ. ಅದು ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ಧದಂಥ 
೨೪೦೦ ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಮಾಡಬಲ್ಲುದು. ಇಂದು ನಿಶ್ನಸ್ತ್ರೀಕರಣ ಇಲ್ಲವೆ ಸಾವು. ಜಗತ್ತಿನ ಜನರು 
ಎರಡರಲ್ಲಿ ಒಂದನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅಣ್ವಸ್ತ್ರ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ವಿಜಯವೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲ. 
ವಿಶ್ವದ ಸಮಸ್ತ ಜನ ಇಷ್ಟೊಂದು ಯುಗಗಳಿಂದ ದುಡಿದು ಸುಂದರಗೊಳಿಸುತ್ತ ಬಂದ ಮತ್ತು 
ಸ್ವಯಂ ಸುಂದರಿಯಾಗಿರುವ ಪೃಥ್ವಿ ಒಂದೇ ಒಂದು ಅಣ್ವಸ್ತ್ರ ಸಮರದ ದವಡೆಗೆ ಸಿಕ್ಕರೆ 
ಮರುಭೂಮಿಯಾಗುವುದು. ಏಕೆಂದರೆ ಆ ಯುದ್ಧ ಎಲ್ಲರ, ಎಲ್ಲದರ ಉಸಿರಾಡುವ ಹಕ್ಕನ್ನು 
ಕಸಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು. ಕ್ಸ 

ಈಗ ಲೋಕ ಅಣ್ವಸ್ತ್ರ ಪ್ರಪಾತದ ಅಂಚಿನ ಕಡೆಗೆ ಜಾರುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ತಡೆಯುವುದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚು ಮುಖ್ಯವಾದ ಕಾರ್ಯಭಾರ ಮನುಕುಲಕ್ಕೆ ಮತ್ತಾವುದೂ ಇಲ್ಲ. 

ಭೂಮಿಯ ಮೇಲಿನ ಮೂರನೇ ಎರಡು ಭಾಗದಷ್ಟು ಜನ ಈಗಲೂ ಬಡತನದಲ್ಲಿ 
ಜೀವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅದೇ ವೇಳೆ ಶಸ್ತಾಸ್ತ್ರ ಪೈಪೋಟಿ ಪ್ರತಿ ನಿಮಿಷಕ್ಕೆ ಒಂದೂವರೆ ಮಿಲಿಯ 
ಡಾಲರ್‌ಗಳನ್ನು ಕಬಳಿಸುತ್ತಿದೆ. ಒಂದು ನ್ಯೂಕ್ಲಿಯರ್‌ ಬಾಂಬರ್‌ ವಿಮಾನದ ಬೆಲೆಯು ೫೩ 
ವಿಕಾಸಶೀಲ ದೇಶಗಳ ಒಟ್ಟು ವಾರ್ಷಿಕ ವರಮಾನಕ್ಕಿಂತ ಅಧಿಕವಾಗಿದೆ. ಶ್ವೇತಭವನದ 
“ತಾರಾಯುದ್ದ'ಗಳ ಕಾರ್ಯಕ್ರಮಕ್ಕೆ ಅಮೆರಿಕನ್‌ ತಜ್ಞರುಗಳ ಅಂದಾಜಿನಂತೆ ಸಾವಿರ ಬಿಲಿಯ 
ಡಾಲರ್‌ಗಳಷ್ಟು ಹಣ ವಿನಿಯೋಗವಾಗುವುದು. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿವರ್ಷ ೪ ಕೋಟಿ ಮಕ್ಕಳು 
ಹೊಟ್ಟೆಗಿಲ್ಲದೆ ಸಾಯುತ್ತಿವೆ. ೯ ಕೋಟಿ ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಪ್ರಾಥಮಿಕ ವೈದ್ಯಕೀಯ ಉಪಚಾರ ಕೂಡ 
ಇಲ್ಲ. ೬೦ ಕೋಟಿ ಜನ ಉಪವಾಸದಿಂದ ಕೊರಗುತ್ತಾರೆ. ಮನುಕುಲ ಇಂದು ಅತ್ಯಂತ ಪ್ರಕ್ಷುಬ್ಧವಾದ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿದೆ. ಶಾಂತಿಯ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಅದು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಪಾರಾಗಬಲ್ಲುದು. 

ಇದೇ ತಿಂಗಳ ಆ ಮತ್ತು ೯ ರಂದು ನಡೆಯುವ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಮೇಲಿನ ವಿಜಯದ ೪೦ನೇ 
ವಾರ್ಷಿಕೋತ್ಸವವನ್ನು ವಿಶ್ವದಾದ್ಯಂತ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಮತ್ತು ಶಾಂತಿಯ ಉತ್ಸವವನ್ನಾಗಿ 
ಆಚರಿಸಬೇಕೆಂದು ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ಕರೆನೀಡಿದೆ. ಈ 


(೧೯೮೫ನೇ ಮೇ ತಿಂಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾವಾಣಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಲೇಖನವಿದು. ಈ ೧೫ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ 
ರಾಜಕೀಯ ಸ್ಥಿತ್ಯಂತರಗಳಾಗಿವೆ. ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ನಿರ್ನಾಮವಾಗಿದೆ. ಕಮ್ಯೂನಿಜಂಗೆ ಹಿನ್ನೆಡೆಯಾಗಿದೆ. ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ 
ಶಕ್ತಿಗಳು ಎಲ್ಲೆಡೆ ತಲೆಯೆತ್ತುತ್ತಿವೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಇಡೀ ಭೂಮಂಡಲವನ್ನೇ ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು 
ಹಪಹಪಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಯುದ್ಧಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಜನಾಂಗದ್ವೇಷದಿಂದ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯ ಜನರು ಘಾಸಿಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ 


ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ಭವಿಷ್ಠವಿಲ್ಲವೇನೋ ಎಂಬಂಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ.) 
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ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಗೆಲ್ಲುವುದು ಸಾವು ಮಾತ್ರ 


ನಿಸರ್ಗ ಸೌಂದರ್ಯದ ಮಧ್ಯ ಬದುಕಿದ್ದ ಪುಟ್ಟ ಖತಿನ್‌ ಗ್ರಾಮವನ್ನು ಮುನ್ನೂರು ನಾಜಿ 
ಸೈನಿಕರು ೨೨ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ ೧೯೪೩ ರಂದು ಬೆಳಿಗ್ಗೆ ಸ ಸುತ್ತುವರಿದರು. ಸೇನಾಪತಿ ದಿರ್ಲೆವ್ಕಾಂಗರ್‌ನ 
ಆಜ್ಞೆಯಂತೆ ಅಲ್ಲಿನ ೨೬ ಮನೆಗಳ ಜನರನ್ನೆಲ್ಲ ಗ್ರಾಮದ ಧಾನ್ಯಾಗಾರದಲ್ಲಿ ಸೇರಿಸಿ ಬಾಗಿಲು 


ಹಾಕಲಾಯಿತು. ಮಕ್ಕಳು, ಮುದುಕರು, ಕೂಸು ಹೊತ್ತ ತಾಯಂದಿರು, ಹೆಂಗಸರು ಮತ್ತು 
ಗಂಡಸರು ಹೀಗೆ ಯಾರೂ ಹೊರಗುಳಿಯಲಿಲ್ಲ. ಏನೋ ಭಯಂಕರವಾದುದು ಕಾದಿದೆ ಎಂಬುದು 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಗೊತ್ತಿತ್ತು. ಆದರೆ ಕಲ್ಪನೆಗೂ ಮೀರಿದ ಭಯಂಕರವಾದುದನ್ನು ಅವರು ಅನುಭವಿಸಿದರು. 

ಆಜ್ಞೆಯಾಯಿತು. ಹಲಗೆಗಳಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಧಾನ್ಯಾಗಾರ ಉರಿಯತೊಡಗಿತು. ೧೪೯ 
ಜನರ ಮಾರಣ ಹೋಮವಾಯಿತು. ಅವರಲ್ಲಿ ೭೫ ಜನ ಮಕ್ಕಳು. ಅಲ್ಲಿ ವಿಚಾರಣೆ ಇರಲಿಲ್ಲ, 
ನ್ಯಾಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಇದ್ದದ್ದು ದ್ವೇಷದ ಬೆಂಕಿ ಮಾತ್ರ. 

ಹಳ್ಳಿಯೆಲ್ಲ ಸುಟ್ಟು nee ಇಡೀ ಹಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿ ಬಾಸ ರೆ ಜೊಸೆಫ್‌ 
ಕಮಿನ್ಸಿ. ಜೊಸೆಫ್‌ ಧಾನ್ಯಾಗಾರದೊಳಗಿನ ಭಯಾನಕ ಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ವಿವರಿಸಿದ : ಮೊದಲು 
ಚಾವಣಿಯಿಂದ ಕಿಡಿ ಏಳತೊಡಗಿದವು. ನಂತರ ಉರಿಯುತ್ತಿರುವ ಹುಲ್ಲು ರಾ (| 
ಬಾಗಿಲನ್ನು ಮುರಿದು ಹೊರಗೆ ಓಡುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಜನ ಮೊದಲಿಗೆ ಯೋಚಿಸಿದರು. ಹಾಗೆ 
ಮಾಡಿದರೆ ಮೆಷಿನ್‌ ಗನ್‌ಗಳಿಗೆ ಆಹುತಿಯಾಗುವುದನ್ನು ಅವರು ಅರಿತಿದರು........ ಧಾನ್ಯಾಗಾರ 
ಅಗ್ನಿಕುಂಡವಾಯಿತು. ಕೂದಲು ಸುಡಲಾರಂಭಿಸಿದವು. ಚರ್ಮ ಸುಲಿದು ಬಟ್ಟೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೊಗೆಯಾಡಲಾರಂಭಿಸಿತು. 

ಜೊಸೆಫ್‌ ತನ್ನ ಹದಿನೈದು ವರ್ಷದ ಮಗ ಆದಂನ ಹಿಂದೆ ನಿಂತ. ಅಂಬೆಗಾಲು ಹಾಕುತ್ತ 
ಜನರ ಕಾಲೊಳಗಿಂದ ಬಾಗಿಲ ಬಳಿ ಹೋಗಲು ಮಗನಿಗೆ ತಿಳಿಸಿದ. ಆದಂ ಪ್ರಯತ್ನಪಟ್ಟು 
ಬಾಗಿಲ ಬಳಿ ಬಂದು ಹೊರಗೆ ನುಸುಳಿ ಓಡತೊಡಗಿದ. ಆದರೆ ಗುಂಡಿಗೆ ಗುರಿಯಾದ. ಮಗನನ್ನು 
ಹಿಂಬಾಲಿಸಿದ ಜೊಸೆಫ್‌ ಮೇಲೂ ಗುಂಟು ಹಾರಿಸಲಾಯಿತು. ನಾಜಿಯೊಂದು ಓಡಿ ಬಂದು 


ಬಿದ್ದ ಜೊಸೆಫ್‌ನನ್ನು ಬೂಟುಗಾಲಿಂದ ಒದ್ದಿತು, ಬಂದೂಕಿನಿಂದ ತಿವಿಯಿತು. ಖತಿನ್‌ 
ಅನುಭವಿಸಿದ ಕೊನೆಗಳಿಗೆಯನ್ನು ಪ್ರಜ್ಞೆ ತಪ್ಪಿದ ಜೊಸೆಫ್‌ನಿಂದ ನೋಡಲಾಗಲಿಲ್ಲ. ನಾಜಿಗಳು 
ಅಲ್ಲಿಂದ ಹೋದ ನಂತರ ನೆರೆ ಗ್ರಾಮದ ಜನರು ಜೊಸೆಫ್‌ನನ್ನು ಬದುಕಿಸಿದರು. 

ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಸೋವಿಯೆತ್‌ ದೇಶ ಎರಡು ಕೋಟಿ ಇಪ್ಪತ್ತು ಲಕ್ಷ 
ಜನರನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡಿದೆ. ೧೯೪೧ ರಿಂದ ೪೪ರ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ನಾಜಿಗಳು ಬೈಲೋರಷ್ಕ 
ಒಂದರಲ್ಲೇ ೨೨ ಲಕ್ಷ ೩೦ ಸಾವಿರ ಜನರ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ೨೦೯ ಪಟ್ಟಣ ಮತ್ತು 
೯,೨೦೦ ಗ್ರಾಮಗಳನ್ನು ಸುಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ೪೩೩ ಗ್ರಾಮಗಳು ಪುನರ್ನಿರ್ಮಿಸದಷ್ಟು 
ಹಾಳಾಗಿದ್ದವು. ಖತಿನ್‌ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಾಶವಾದ ೧೮೬ ಗ್ರಾಮಗಳಿಗೆ ಮತ್ತೆ ಜೀವವನ್ನು 
ಕೊಡಲಾಗಲಿಲ್ಲ. 

ನಾಶದ ನಂತರ ಖತಿನ್‌ ಗ್ರಾಮವಾಗಿ ಉಳಿಯದೆ ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ಬೈಲೋರಷ್ಯದಲ್ಲಾದ ಒಟ್ಟು ಸಾವು-ನೋವು ಹಾಗೂ ವಿಧ್ವಂಸದ ಸ್ಮಾರಕವಾಗಿ ನಿಂತಿದೆ. 
ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪಿಗಳಾದ ವೈ. ಗ್ರಾದೊವ್‌, ವಿ. ಜಂಕೋವಿಚ್‌, ಎಲ್‌. ಲೆವಿನ್‌ ಅವರು ಮೂರ್ತಿಶಿಲ್ಲಿ 
ಎಸ್‌. ಸೆಲಿಖನೊವ್‌ ಮತ್ತು ಮುಖ್ಯ ವಿನ್ಯಾಸಗಾರ ವಸ್ಸಿಲಿ ಮತರ ವಿಚ್‌ ಅವರ ಜೊತೆಗೂಡಿ 
ಖತಿನ್‌ ಸ್ಮಾರಕದ ನೆಪದಲ್ಲಿ ಕಲ್ಲು, ಕಾಂಕ್ರಿಟ್‌ ಮತ್ತು ಮಿಶ್ರಲೋಹಗಳಿಂದ ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿ 
ಮಹಾ ಕಾವ್ಯವನ್ನೇ ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ವಿಶಾಲವಾದ ಖತಿನ್‌ ಸ್ಮಾರಕ ಸಮುಚ್ಚಯ ಸೋವಿಯೆತ್‌ ದೇಶದ ಬೈಲೋರಷ್ಯ 
ಗಣರಾಜ್ಯದ ರಾಜಧಾನಿ ಮಿನ್ಸ್ಸ್ಮ್‌ನಿಂದ ೬೪ ಕಿಲೋಮೀಟರ್‌ ದೂರದಲ್ಲಿದೆ. ೫೪ 
ಕಿಲೋಮೀಟರ್‌ ಹೆದ್ದಾರಿ ಕ್ರಮಿಸಿದ ನಂತರ ಕಾಡಲ್ಲಿ ಒಂದು ಬೀದಿ ಹೋಗುವುದು. ಅದು 
ಖತಿನ್‌ ಸ್ಮಾರಕ ಬೀದಿ. ಆ ತಿರುವಿನಲ್ಲೇ ಕಾಂಕ್ರಿಟ್‌ನಿಂದ ತಯಾರಿಸಿದ ಬೃಹತ್‌ ಅಕ್ಷರಗಳಿಂದ 
ಖತಿನ್‌ ಎಂದು ಬರೆಯಲಾಗಿದೆ. ಆ ಪುಟ್ಟ ಹಳ್ಳಿ ಜೀವಂತವಿದ್ದಾಗ ಪ್ರ ಬೃಹತ್‌ ಹೆಸರಿದ್ದಿಲ್ಲ ! 

ಸ್ಮಾರಕ ಸಮುಚ್ಚಯ ಶಿಲಾಶಾಸನದಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ಸ್ವಲ್ಪ ಮುಂದೆ ಹೋದರೆ 
ಬಲಗಡೆಗೆ ಧಾನ್ಯಾಗಾರ ಇದ್ದ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಉರಿದು ಬೀಳುತ್ತಿರುವ ಅವಶೇಷಗಳನ್ನು ಸೂಚಿಸುವ 
ಧಾನ್ಯಾಗಾರದ ಸ್ಮಾರಕವಿದೆ. ಎಡಗಡೆಗೆ ಜೀವಂತ ಸುಟ್ಟುಹೋದ ಖತಿನ್‌ ನಿವಾಸಿಗಳನ್ನು 
ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ಹೂಳಿದ ಸ್ಥಳವಿದೆ. ಇವೆರಡರ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ ರೈತ ಜೊಸೆಫ್‌ನ ಕಪ್ಪು ಶಿಲೆಯ 
ಬೃಹತ್‌ ಮೂರ್ತಿ ಎದುರಿಗೆ ಕಾಣುವುದು. ಅರೆಸುಟ್ಟ ಬಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಎದೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ 
ತೋರಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸತ್ತ ಮಗನನ್ನು ಹಿಡಿದಿದ್ದಾನೆ. ತಂದೆಯ ಇಚ್ಛೆಯಿಂತೆ ಬದುಕಲು ಹೋದ 
ಮಗ ಸತ್ತ. ಸತ್ತ ಮಗ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟು ದುರಂತವನ್ನು ನೋಡಲು ತಂದೆ ಬದುಕಿದ! ಈ ಸಂಕೀರ್ಣವನ್ನು 
ಶಿಲ್ಪಿ ಸೆಲಿಖನೊವ್‌ ಮನಸೂರೆಗೊಳ್ಳುವಂತೆ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ದುಃಖದ ಸಂಕೇತದಂತೆ ಕಾಣುವ ಈ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಅಕ್ಕಪಕ್ಕದ ಮತ್ತು ಹಿಂದೆ ಹಬ್ಬಿರುವ 
ವಿವಿಧ ಸ್ಮಾರಕಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಾಗ "ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಗೆಲ್ಲುವುದು ಸಾವು ಮಾತ್ರ' ಎಂಬ 
ಸಂದೇಶವನ್ನು ಸಾರುವ ಕಾವ್ಯಪ್ರತಿಮೆಯೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಯಾವ ರಾಗ ದ್ವೇಷವನ್ನೂ ಸೂಚಿಸದ 
ಅದು ಎಂಥ ಕೊಲೆಗಡುಕನ ಹೃದಯವನ್ನೂ ತಲ್ಲಣಿಸುತ್ತದೆ. ಶಿಲ್ಪಿಯ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ [೧೨೯ 


ಸತ್ವಶಾಲಿ ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಈ ಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಕೆತ್ತಿದ್ದಾನೆ ಎನ್ನುವಷ್ಟು ಕಾವ್ಯಮಯವಾಗಿದೆ. ಅದರ 
ನಯ ನಾಜೂಕೇ ಬೇರೆ. ಕಣ್ಣಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚು ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಕಾಣುವಂಥದ್ದು. ಯೋಚಿಸಿದಂತೆಲ್ಲ 
"ಧ್ವನಿ'ಯಾಗಿ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮದೊಳಗೇ ಮನೆ ಮಾಡಿ ಸದಾ ಮಿಡಿಯುವಂಥದ್ದು. 

ಮಾನವ ದುರಂತಗಳನ್ನು ಇಷ್ಟೊಂದು ಆತ್ಮೀಯವಾಗಿ ರಕ್ಷಿಸುವ ಸನ್ನಿವೇಶ ಮರುಕಳಿಸದಿರಲಿ. 
ಬುದ್ಧಿ ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಮೋಸಮಾಡುವಂತೆ ನಾಗರೀಕತೆ ಬೆಳೆಯದಿರಲಿ. ತಾನು ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಎಲ್ಲಾ 
ವಸ್ತುಗಳ ಮುಂದೆ ಮಾನವ ಕುಬ್ಬನಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವುದು ನಿಜವಾದ ದುರಂತ. ಬದುಕು ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ 
ಸುಂದರವಾಗಿದೆ. ಶಾಂತಿ ನೆಲೆಸಿದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಮಾನವ ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ವಿಶಾಲವಾಗಿ 
ಬೆಳೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಯುದ್ಧದ ವಿರುದ್ಧ ಪ್ರಬಲ ಯುದ್ದಸಾರುವುದೆಂದರೆ ಶಾಂತಿಗಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಅರ್ಪಿಸುವುದು. ಹೀಗೆ ಆ ಪ್ರತಿಮೆ ಧ್ವನಿಯಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಲೇ ಇರುವುದು. 

ಆದಂನನ್ನು ಜೋಸೆಫ್‌ ಹಿಡಿದ ರೀತಿ ಎರಡನೆಯ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕೋಟಿಗಟ್ಟಲೆ 
ಯುವಕರನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ನೋವನ್ನು ನೆನಪಿಗೆ ತರುತ್ತದೆ. 

ವಿಶಾಲವಾದ ಸಮುಚ್ಚಯದ ಯಾವ ಕಡೆಯಿಂದ ನೋಡಿದರೂ ಈ ಅದಮ್ಯ ಚೈತನ್ಯ 
ಮೂರ್ತಿ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ದುರಂತಗಳನ್ನು ವೀಕ್ಷಿಸುವಾಗೆಲ್ಲ ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ 
ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ತಡೆಗಟ್ಟಲು ಸಾಧ್ಯವೆನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 

ಖತಿನ್‌ ಸ್ಮಾರಕಕ್ಕೆ ದೇಶದ “ಕಹಿ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ' ಎಂದೂ ಕರೆಯುವುದುಂಟು. ಫ್ಯಾಸಿಸಂ 
ಮೇಲೆ ವಿಜಯಸಾಧಿಸಿದ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಕೊಚ್ಚಿಕೊಳ್ಳುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಯುದ್ಧದ ದುರಂತದ ಬಗ್ಗೆ 
ತೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು ಶ್ರಮದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರಲು ತವಕಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಗೆಲವು ಪಡೆದ ಆ ದೇಶದ ಅತಿ ದೊಡ್ಡ ಸ್ಮಾರಕಗಳು ಸಾವು-ನೋವಿನ ಸ್ಮಾರಕಗಳೇ ಆಗಿವೆ. 

ಮೂರ್ತಿಗೆ ಎದುರಾಗಿ ನಿಂತರೆ ಬಲಗಡೆ ಸುಟ್ಟ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿಯೇ ಧಾನ್ಯಾಗಾರದ ಸ್ಮಾರಕವಿದೆ. 
ಎಡಗಡೆ ಖತಿನ್‌ ನಿವಾಸಿಗಳ ಸಾಮೂಹಿಕ ಗೋರಿ ಇದೆ. ಮುಂದೆ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಟ್ಟರೆ ಉದ್ದಗಲ 
ಹಬ್ಬಿದ ೨೬ ಮನೆಗಳ ಸ್ಮಾರಕಗಳು ಕಾಣುವವು. ಬಿಡಿ ಬಿಡಿಯಾಗಿರುವ ಅವು ಇಡೀ ಸ್ಮಾರಕ 
ಸಮುಚ್ಚಯದ ತುಂಬ ಹಬ್ಬಿದಂತೆ ಕಾಣುವವು. 

ಖತಿನ್ನಿನ ಪ್ರಶಿಯೊಂದು ಮನೆಯ ಬೂದಿಯನ್ನು ಅದೇ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ ಕಾಂಕ್ರೀಟ್‌ ಚೌಕಟ್ಟಿನ 
ಮಧ್ಯೆ ರಕ್ಷಿಸಿಡಲಾಗಿದೆ. ಸುಟ್ಟ ಮನೆಗಳ ದೃಢವಾದ ಸಿಮೆಂಟ್‌ ಗೇಟುಗಳನ್ನು ನೋಡುವಾಗ 
ಎದೆ ತುಂಬಿಬರುತ್ತದೆ. ನಮ್ಮ ಮನದಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಯುದ್ಧ ನುಗ್ಗಿ ಬರದಿರಲಿ ಎಂಬ ಕಾರಣದಿಂದ 
ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಚಿರಂತನವಾಗಿ ಉಳಿಯುವಂತೆ ವಾಸ್ತುಶಿಲ್ಪಿಗಳು ಈ ಗೇಟುಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿರಬಹುದು. 

ಗೇಟು ಒರಟಾಗಿವೆ, ಸದೃಢವಾಗಿವೆ, ಕಲಾತ್ಮಕವಾಗಿವೆ. ಪ್ರತಿಗೇಟಿನ ಒಳಗಡೆ-ಚೌಕಟ್ಟಿನ 
ಮಧ್ಯೆ-ಸ್ಮಾರಕ ಸ್ತಂಭದ ಮೇಲೆ ಗಂಟೆ ಅಳವಡಿಸಲಾಗಿದೆ. ನಾಶವಾದ ಎಲ್ಲಾ ಮನೆಗಳ ಸ್ಥಳದಲ್ಲಿ 
ಹೀಗೆ ಒಂದೇ ತೆರನಾದ ಸ್ಮಾರಕಗಳಿವೆ. ಅವು ಇಡೀ ಸಮುಚ್ಚಯಕ್ಕೆ ಅದ್ಭುತವಾದ ಕಳೆ ಕೊಟ್ಟಿವೆ. 
ಅಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ನಿಶ್ವಬ್ದ. ಕಣ್ಣೀರು ಕೂಡ ಸದ್ದುಗದ್ದಲವಿಲ್ಲದೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಅಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಮಾತನಾಡಲು 
ಇಚ್ಛಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಗಂಟೆಗಳು ಮಾತನಾಡುವುದನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಕೇಳಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 

ಅವು ಸತ್ತವರ ಸ್ಮಾರಕದಲ್ಲಿರುವ ಗಂಟೆಗಳು. ಆದರೆ ಸಾವಿನ ಗಂಟೆಗಳಲ್ಲ. "ಆ ಗಂಟೆಗಳು 


೧೩೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಯಾರಿಗಾಗಿ ಬಾರಿಸುತ್ತಿವೆ' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಅಗತ್ಯವಿಲ್ಲ; ಅವು ನಮಗಾಗಿಯೇ ಬಾರಿಸುತ್ತಿವೆ. 
ನಾವು ಬದುಕಲೆಂದು ಅಸು ನೀಗಿದವರ ಆತ್ಮಗಳು ನಮ್ಮ ಯೋಗಕ್ಷೇಮಕ್ಕಾಗಿ ಮಾತನಾಡುವಂತೆ 
ಅವು ಬಾರಿಸುತ್ತವೆ. ಅವು ನಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ಗಂಟೆಗಳು. 

ಈ ಗಂಟೆಗಳು ಒಂದೊಂದಾಗಿ ತಾವೇತಾವಾಗಿ ಬಾರಿಸುತ್ತವೆ. ಆ ನಾದ ಕೋಮಲವಾಗಿದೆ, 
ಆತ್ಮೀಯವಾಗಿದೆ. ನಮಗೆ ಮತ್ತೆ ಏನೋ ಹೇಳುವಂತಿದೆ. ಯುದ್ಧ ಬೇಡ ಎನ್ನುವಂತಿದೆ. 

ಒಂದು ಗಂಟೆ ಬಾರಿಸಿದ ನಂತರ ಮೌನ ಆವರಿಸುತ್ತದೆ, ಮತ್ತೆ ಇನ್ನೊಂದು ಗಂಟಾನಾದ, 
ಆಮೇಲೆ ಮೌನ, ಹೀಗೆ ನಾದ-ಮೌನಗಳನ್ನು ನಮ್ಮ ನೋವಿನ ಎಳೆಯಲ್ಲಿ ಪೋಣಿಸಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
ಆ ಹಾರವನ್ನು ದೃತ್ಯಾಸ್ತಗಳ ಕೊರಳಿಗೆ ಕಟ್ಟಿದಂತೆ ಭಾಸವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಖತಿನ್‌ ಸ್ಮಾರಕಕ್ಕೆ 
ಭೇಟಿ ನೀಡಿದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನು ಯುದ್ಧ ಕ್ರೌರ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಸದಾ ಜಾಗೃತನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. 

ಮುನ್ನಡೆದರೆ ಗ್ರಾಮವಾಸಿಗಳ ಸಮೇತ ನಶ್ಚರವಾದ ೧೮೬ ಬೈಲೋರಷ್ಕನ್‌ ಗ್ರಾಮಗಳ 
ಸಮಾಧಿಯಿದೆ. ಸಮಾಧಿಗೆ ಮೊದಲು ಬೃಹತ್ತಾದ ೧೮೬ ಸಂಖ್ಯೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಭಿತ್ತಿಯ 
ಮೇಲೆ ಕ್ರೂರ ನಾಶದ ಬಗ್ಗೆ ಸಿಮೆಂಟ್‌ ಅಕ್ಷರಗಳನ್ನು ಕೊರೆಯಲಾಗಿದೆ. 

ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಸ್ಮಾರಕದಲ್ಲಿ ಆಯಾ ಸುಟ್ಟ ಗ್ರಾಮಗಳಿಂದ ತಂದ ಬೂದಿಮಣ್ಣನ್ನು ಇಡಲಾಗಿದೆ. 
ಅವುಗಳಿಗಿರುವ ಚೌಕಟ್ಟಿನ ಒಂದು ಕಡೆ ಆಯಾಗ್ರಾಮಗಳ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಬರೆಯಲಾಗಿದೆ. ಚೌಕಟ್ಟಿನ 
ಮಧ್ಯೆ ಪುಟ್ಟ ಶಿಲಾಕೃತಿ ಮತ್ತು ಗುಲಾಬಿ ಗಿಡಗಳಿವೆ. ಸೋವಿಯತ್‌ ಜನ ತಮ್ಮ ಗೆಲುವನ್ನು 
ಮರೆತಾರು, ಆದರೆ ಮಾನವೀಯತೆಗೆ ಉಂಟಾದ ನೋವನ್ನು ಎಂದೂ ಮರೆಯುವವರಲ್ಲ. 
ಅವರಿಗೆ ವಿಜಯದ ಉನ್ಮಾದವಿಲ್ಲ; ಆದರೆ ಬದುಕಿನ ಆಕಾಂಕ್ಷೆ ಇದೆ. ಅವರ ಬದುಕಿನ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿದೆ. 

ಗ್ರಾಮ ಸಮಾಧಿಯ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಬೆಂಕಿಕಟ್ಟೆಯಿದೆ. ಯುದ್ಧದಿಂದಾಗಿ ಸತ್ತ ಬೈಲೋ ರಷ್ಯದ 
ಒಟ್ಟು ಕಾಲುಭಾಗ ಜನತೆಯ ನೆನಪಿಗಾಗಿ ಅಲ್ಲಿನ ಗ್ಯಾಸ್‌ ಜ್ವಾಲೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ ಉರಿಯುತ್ತಿದೆ. 
ಆ ಕಟ್ಟೆಯ ಮೇಲೆ ಅವರ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಮೂರು ಬರ್ಚ್‌ ಮರಗಳಿವೆ. ಅವು 
ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಬದುಕುಳಿದ ಮುಕ್ಕಾಲು ಪಾಲು ಜನರ ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿವೆ. 

ಬೆಂಕಿಕಟ್ಟೆಯ ಹಿಂದುಗಡೆ ಪುನರ್ನಿರ್ಮಿಸಲಾದ ೪೩೩ ಗ್ರಾಮಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ 
ವಿವರಗಳುಳ್ಳ ಸ್ಮಾರಕವಿದೆ. ಕಟ್ಟೆಯ ಎದುರುಗಡೆ ನಿಂತಾಗ ಎಡಗಡೆ ಕಾಣುವುದು "ನೆನಪಿನ 
ಗೋಡೆ'. ಸಾವಿನ ಶಿಬಿರಗಳಲ್ಲಿ ಹುತಾತ್ಮರಾದವರ ಗೌರವಾರ್ಥ ಕಟ್ಟಲಾಗಿದೆ. ಬೈಲೋ ರಷ್ಯದಲ್ಲಿ 
ನಾಜಿಗಳು ರಚಿಸಿದ ಸಾವಿನ ಶಿಬಿರಗಳ ಸಂಕೇತವಾದ ಈ ಗೋಡೆ ೧೨೬ ಮೀಟರ್‌ ಉದ್ದವಿದ್ದು 
ಮೂರರಿಂದ ಆರು ಮೀಟರ್‌ವರೆಗೆ ಎತ್ತರವಾಗಿದೆ. ಗೋಡೆಯನ್ನು ಒಳಗೆ ವಾಲಿದಂತೆ ಕಟ್ಟಲಾಗಿದೆ 
(ಸೆರೆಯಾಳುಗಳು ಓಡಿಹೋಗದಂತೆ ಸಾವಿನ ಶಿಬಿರಗಳ ಗೋಡೆಗಳನ್ನು ಇದೇ ರೀತಿ 
ರಚಿಸಲಾಗುವುದು). 

ಗೋಡೆಯಲ್ಲಿ ಕಬ್ಬಣದ ಕಟಕಟೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಾಡುಗಳಿವೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲ ೨೬೦ 
ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಯಾತನಾಶಿಬಿರಗಳ ಹೆಸರು ಮತ್ತು ಅವುಗಳನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ನಾಜಿಗಳ 
ಸಂಖ್ಯೆಗಳನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಸ್ಮಾರಕ ಫಲಕಗಳಿವೆ. 


ಈ ಸಾವಿನ ಶಿಬಿರಗಳನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಸಾಮೂಹಿಕ ಶಿಲುಬೆಗಳನ್ನು ನೆನಪಿಗೆ 
ತರುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿ ಕೂಡಿಕೊಂಡ ಸಿಮೆಂಟ್‌ ಕಂಬಗಳನ್ನು ರಚಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ಒಳಗಿದ್ದವರೆಲ್ಲ ಸತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಾವನ್ನು ತಂದಿಟ್ಟವರನ್ನು ವಿಚಾರಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಹೋಗುವಂತೆ ಜನ ಒಳಗಡೆ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಮೌನಭಾಷೆಯನ್ನು ಮೀರದ ಈ ವಿಚಾರಣೆಯನ್ನು 
ಅಕ್ಷರಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದಿಡುವುದು ಬಲು ಕಷ್ಟದ ಕೆಲಸ. 

ಗೋಡೆಯ ಮುಂದೆ ಬೆಣಚು ಕಲ್ಲುಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ವಿಶಾಲವಾದ ಬರಡು ಪ್ರಾಂಗಣವಿದೆ. 
ಗೋಡೆಯ ಹೊರಗಡೆ ಸುಂದರ ಕಾಡಿದೆ! 

ಹಿಮ ಬೀಳುವಾಗ, ಮಳೆ ಬರುವಾಗ ಕೂಡ ಜನ ಇಲ್ಲಿ ಸಾಲು ಸಾಲಾಗಿ ಬರುತ್ತಾರೆ. ಆ 
ಬೃಹತ್‌ ಸಮುಚ್ಚಯದ ತುಂಬೆಲ್ಲ ಜನ ದುಃಖತಪ್ಪರಾಗಿ ಹರಿದಾಡುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಅವರು ಬದುಕುವ 
ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಹುತಾತ್ಮರೆಲ್ಲ ಪೂಜನೀಯ ಎನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬದುಕುಳಿದವರೆಲ್ಲ 
ಆತ್ಮೀಯರಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 

ಆಕಾಶ ನೀಲಿಯಾಗಿಯೇ ಇರಬೇಕು. ಅಲ್ಲಿ ಆಹ್ಲಾದಕರ ಬಿಳಿ ಮೋಡಗಳು, ಮಳೆ ಕೊಡುವ 
ಕರಿ ಮೋಡಗಳು ಮತ್ತು ಹಾರಾಡುವ ಹಕ್ಕಿಗಳು ಇರಬೇಕು. ದೇಶಗಳ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಹೊಲಿಯುವ 
ವಾಯು ಮಾರ್ಗಗಳು ಮಾತ್ರ ಇರಬೇಕು. ಬಾಂಬುಗಳ ಉತ್ಪಾದನೆಗಾಗಿ ಭೂಮಿಯನ್ನು 
ಬಳಸಕೂಡದು. ಈ ಭೂಮಿ ಇರುವುದು ಹಸಿರನ್ನು ಹರಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ಬದುಕನ್ನು 
ಮಿಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ. ಹಕ್ಕಿಗಳ ಚಿಲಿಪಿಲಿ ಧ್ವನಿ, ಮನುಷ್ಯನ ಕುಲುಕುಲು ನಗೆ, ಪ್ರೀತಿಯ ಮಾತು 
ಮತ್ತು ಹಸಿರೆಲೆ ಈ ಪೃಥ್ವಿಯ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ವದ ಉತ್ಪಾದನೆಗಳು. ಒಂದು ತುಣುಕು ರೊಟ್ಟಿ 
ವಿಶ್ವದ ಎಲ್ಲಾ ಮಾರಕಾಸ್ತಗಳಿಗಿಂತ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿದೆ. "ಜಗತ್ತಿನ ಜನರೇ ನೀವು ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದುದನ್ನು 
ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳಿರಿ. ಮತ್ತು ಅದು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸಿಗುವಂತೆ ಮಾಡಿರಿ” - ಎಂದು ಹೇಳುವವರೆಲ್ಲ 
ಸುಂದರವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಆಫ್ರಿಕಾದ ಕರಿಯಲು, ಅಮೆರಿಕದ ಬಿಳಿಯರು, ಬೊಜ್ಜು ಮೈಯವರು, 
ಮೊಂಡ ಮೂಗಿನವರು ಯಾರೇ ಇರಲಿ ಹೀಗೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವವರೆಲ್ಲ ಸುಂದರವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 

ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬನಿಗಾಗಿ ಇರುವ ಬದುಕಿನ ಪಾಠಶಾಲೆ ಈ ಸಮುಚ್ಚಯ ಎನಿಸುವುದು. ಯುದ್ಧ 
ಕಾಣದ ಸೋವಿಯತ್‌ ಯುವಕ ಇಂಥ ಪಾಠಶಾಲೆಗಳಿಂದಲೇ ಅದಮ್ಯ ಇಚ್ಛಾಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಮಾನವ 
ಪ್ರೇಮದ ಬಗ್ಗೆ ಕಲಿಯುತ್ತಾನೆ. ಅಂತೆಯೆ ವಿನಾಶದ ಕಡೆಗೆ ಅವನನ್ನು ಆಕರ್ಷಿಸಲು ಯಾರಿಂದಲೂ 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ವಿರುದ್ಧ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿ ಕಹಿ ಅನುಭವಗಳನ್ನು ಇಂದಿಗೂ ಮೆಲಕು 
ಹಾಕುತ್ತಿರುವ ವಯೋವೃದ್ಧರು ತಮ್ಮ ಮೊಮ್ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಕರೆದುಕೊಂಡು ಇಲ್ಲಿಗೆ ಬರುತ್ತಾರೆ. 
ಗೆಳೆಯರನ್ನು, ಬಂಧುಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡವರು ಇಂದಿಗೂ ಇಲ್ಲಿಗೆ ಬರುತ್ತಾರೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಇದು ಎಲ್ಲ ಪ್ರದೇಶಗಳ ಯುದ್ಧವಿನಾಶದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಫ್ಯಾಸಿಸಂಗೆ ತುತ್ತಾದವರನ್ನು 
ಚಿರಸ್ಮರಣೀಯಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆ. 2 


ಸ್ನೇಹ - ಸಂಸ್ಕೃತಿ ೧೯೮೪ 


೧೩೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ರಾಷ್ಟ್ರ €ಯ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜಶಾಹಿ ಪಿತೂರಿ 


ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದವೆಂಬುದು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮತ್ತು ಕೊನೆಯ ಘಟ್ಟದ 
ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯ ಬಂಡವಾಳವಾದವಾಗಿದೆ. ಸಮಾಜವಾದಿ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಮುನ್ನಾ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದ ಹೆಡೆಯೆತ್ತಿತು. ಲೆನಿನ್‌ ಅವರು ೧೯೧೬ರಲ್ಲಿ ಆಧುನಿಕ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದವನ್ನು 
ವೃಜ್ಣಾನಿಕವಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿ ಅದರ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ನೆಲೆಗಟ್ಟನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 

ಈ ಶತಮಾನದ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲಿ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನಾ ಪದ್ಧತಿಯಲ್ಲಿ ಕೆಲವು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ಲಕ್ಷಣಗಳು ಕಾಣಿಸಿಕೊಂಡವು. ಉತ್ಪಾದನಾ ಶಕ್ತಿಗಳು ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಹೊಂದಿ, ಉತ್ಪಾದನಾ 
ಕೇಂದ್ರೀಕರಣ ಉನ್ನತ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಾಗಿ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯವಾದಿಗಳು ಉದ್ಭವಿಸಿದರು. 
ಇಡೀ ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡರು. ಆಗ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ 
ಆರ್ಥಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಹಿಂಸೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಯಿತು. ಕೊನೆಗೆ ಅವರು ಸೋಗಲಾಡಿತನದ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ತಕ್ಕೂ ಕಂಟಕಪ್ರಾಯರಾಗಿ ರಾಜಕೀಯದ ಸೂತ್ರಗಳು ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಶಕ್ತಿಗಳ 
ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿರುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟರು ಏಕಸ್ವಾಮ್ಯವಾದಿಗಳ ಬಾಡಿಗೆಯ ಭಂಟರಾದರು. 
ಹಣಕಾಸುಬಂಡವಾಳ ಅಸ್ತಿತ್ರಕ್ಕೆ ಬಂದು ಬಂಡವಾಳದ ನಿರ್ಯಾತ ಪ್ರಮುಖವಾಯಿತು. ಹೀಗೆ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದ ಬೆಳೆಯಿತು. 

ಇಂದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿಗಳು ಭೂಗೋಳದ ತುಂಬೆಲ್ಲ ಆರ್ಥಿಕ ಅತ್ಯಾಚಾರ ಮಾಡುತ್ತ 
ನಶಿಸುತ್ತಿರುವ ಬಂಡವಾಳವಾದಕ್ಕೆ ಮುನ್ಸೂಚಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದವೆಂಬುದು 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಅತ್ಯಂತ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕವಾದ ಕೊನೆಯ ಘಟ್ಟವಾಗಿದೆ. ಈ ಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಯ ಎಲ್ಲ ಆರ್ಥಿಕ ನಿಯಮಗಳು ತಾಂಡವವಾಡತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಪರದೇಶಗಳಿಗೆ 
ಬಂಡವಾಳವನ್ನು ರಫ್ತು ಮಾಡಿ ಆ ದೇಶಗಳನ್ನು ಸುಲಿಗೆಗೊಳಪಡಿಸುವುದು ಅದರ ಲಕ್ಷಣ 
ಗಳಲ್ಲೊಂದು. ಹೀಗಾಗಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ದೇಶಗಳು ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ ವಿದೇಶಿ ನೀತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿರುತ್ತವೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಇಡೀ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೇ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತವೆ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೩೩ 


ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಜಾಗತಿಕ ಯುದ್ಧಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಹುಟ್ಟುಹಾಕಲು ಅವು ಹಿಂದೆ ಮುಂದೆ ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ವರ್ಗವೈರುಧ್ಯಗಳು ತೀವ್ರಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಆಗ ಉಂಟಾಗುವ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ 
ಮುಗ್ಗಟ್ಟು ಸಮಾಜವಾದಿ ಕ್ರಾಂತಿಗೆ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನಾ ಪದತಿ 
ಕೊನೆಗೊಂಡು ಸಮಾಜವಾದಿ ಉತ್ಪಾದನೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುತ್ತದೆ. ರಷ್ಯದ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ಕ್ರಾಂತಿ 
ಇದಕ್ಕೊಂದು ಉದಾಹರಣೆ. ಆದರೆ ಭಾರತದಂಥ ತೃತೀಯ ಜಗತ್ತಿನ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಘಟ್ಟ 
ಭವಿಷ್ಯದ ಮಾತಾಗಿರುತ್ತದೆ. 

ಅಭಿವೃದ್ಧಿಶೀಲ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಬಂಡವಾಳ ಹೂಡುವುದರ ಮೂಲಕ 
ತಮ್ಮ ಬೇಳೆ ಬೇಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಬೀಡುಬಿಟ್ಟಂತೆಲ್ಲ ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆ 
ತ್ರೀವವಾಗದಂತೆ ಮುಂಜಾಗತೆ ವಹಿಸುತ್ತಾರೆ. ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ರೂಪುಗೊಳ್ಳುವುದನ್ನು 
ತಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಸದಾ ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜವಾದಿ ದೇಶಗಳು ಹೆಚ್ಚಾದಂತೆಲ್ಲ 
ಮತ್ತು ವಸಾಹತುಶಾಹಿ ಶಕ್ತಿಗುಂದಿದಂತೆಲ್ಲ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಿಗಳು ಧೃತಿಗೆಡಲು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಅಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಮುಂದೂಡುವುದೇ ಅವರ ಇಂದಿನ ಮುಖ್ಯ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಅವರು ವಿಜ್ಞಾನ, ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ, ಇತಿಹಾಸ, ಪುರಾಣ, ಜಾತಿ, ಕುಲ, ಭಾಷೆ, ಪ್ರಾದೇಶಿಕತೆ ಹೀಗೆ 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಬಡ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಅವರ ಕುತಂತ್ರಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. 
ಭಾರತ ಕೂಡ ಇದಕ್ಕೆ ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. 

ಗದಲವಿರುವ ಕಡೆ ಕಳ್ಳರ ಕೆಲಸ ಸಲೀಸಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಭಾರತದಂಥ 
ದೇಶಗಳನ್ನು ಗದ್ದಲದ ಪ್ರದೇಶಗಳೆಂದೇ ಪರಿಗಣಿಸುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತವು ಬಹು ಭಾಷೆ, ಜನಾಂಗ, 
ಜಾತಿ-ಮತ-ಪಂಥಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ವಿವಿಧ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಾನಮಾನಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ದೇಶವಾಗಿದೆ. 
ಇದಕ್ಕೆ ಹಿಮ್ಮೇಳವಾಗಿ ನಿರಕ್ಷರತೆ ಮತ್ತು ಬಡತನ ಹೆಡೆಯೆತ್ತಿವೆ. ಇಷ್ಟೊಂದು ವೈವಿಧ್ಯ ಮತ್ತು 
ಏರುಪೇರುಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ತಮ್ಮ ಕಾರ್ಯಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ದೇಶದ ಏಕತೆಗೆ ಭಂಗ ತರುವಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚು ಶ್ರಮಿಸಬೇಕಿಲ್ಲ. 

ಅವರು ಮನಸ್ಸು ಮಾಡಿದರೆ ದ್ರಾವಿಡ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ ತಮಿಳರು ಮತ್ತು ಕನ್ನಡಿಗರನ್ನು 
ಬೇರ್ಪಡಿಸಬಲ್ಲರು. ಭಾಷೆ ಮತ್ತು ಪ್ರಾದೇಶಿಕತೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಘಟನೆಗಳನ್ನು 
ಒಡೆಯಬಲ್ಲರು. ಗ್ರಾಮವಾಸಿಗಳು ನಗರವಾಸಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಸಿಡಿದೇಳುವ ವಾತಾವರಣ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಬಲ್ಲರು. ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡೇ ಹುಟ್ಟಿದ ಜಾತಿಗಳು ಸಾಯದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ 


ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳು ಉಂಟಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು ಕೂಡ ಅವರ ಕರ್ತವ್ಯಗಳಲ್ಲೊಂದು. ಭ್ಯ 
ಎಲ್ಲ ಗೊಂದಲಗಳ ಮಧ್ಯೆ ತಮ್ಮ ಸುಲಿಗೆ ಯಾವಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂಬುದು ಜನತೆಗೆ 
ತಿಳಿಯುವುದೇ ಇಲ್ಲ. ಹಿಂದೂ ಮತಾಂಧ ಸನಾತನವಾದಿಗಳು, ಮುಸ್ಲಿಂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು, 
ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾವಾದಿಗಳು, ಅನ್ಯಭಾಷಾ ದ್ವೇಷಿಗಳು, ಪ್ರಾಂತೀಯತೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವವರು, 
ಹೊರದೇಶಗಳ ದಲ್ಲಾಳಿಗಳು ಮತ್ತು ಬಂಡವಾಳವಾದವನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ಬುದ್ಧಿಜೀವಿಗಳು 
ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಇಲ್ಲವೆ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ದೇಶದ ಏಕತೆಗೆ ಭಂಗ ತರುತ್ತ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಸೇವೆ 


ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. 


ಭಾರತೀಯರು ಧರ್ಮ, ಭಾಷೆ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಮರೆತು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯ 
ಎರುದ್ದ ಹೋರಾಟವನ್ನು ಪ್ರಾರಂಭಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆಯನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸಿದರು. 
೧೮೫೭ರಲ್ಲಿನಡೆದ ಪ್ರಥಮ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಂಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ ಬಹದ್ದೂರ್‌ ಶಾ ಜಫರ್‌ರನ್ನು ದೆಹಲಿಯ 
ಸಿಂಹಾಸನಾಧಿಪತಿಯಾಗಿ ಆಯ್ಕೆ ಮಾಡಿದ್ದು ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಏಕತೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ಬ್ರಿಟಿಷರು ತಮ್ಮ ತಂತ್ರಗಳ ಮೂಲಕ ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಒಗ್ಗಟ್ಟನ್ನು ಮುರಿಯುವುದರಲ್ಲಿ 
ಸಫಲರಾಗುತ್ತ ನಡೆದರು. ಈ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಂ ಪ್ರತಿಗಾಮಿಗಳು ನೆರವಾದರು. 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಂಗ್ರಾಮ ತನ್ನ ಪರಾಕಾಷ್ಠೆಯನ್ನು ಮುಟ್ಟುವ ವೇಳೆಗೆ ಹಿಂದೂ ಮತ್ತು ಮುಸ್ಲಿಂ 
ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಕತ್ತಿ ಮಸೆಯತೊಡಗಿದ್ದರು. ದೇಶದ ವಿಭಜನೆಗೆ ದಾರಿ ಸುಗಮವಾಗುವ 
ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕೋಮುಘರ್ಷಣೆಗಳಾಗಿ ಲಕ್ಷಗಟ್ಟಲೆ ಜನ ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಯಿತು. ೧೯೪೬ 
ರ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೬ ರಿಂದ ಹದಿನೈದು ತಿಂಗಳುಗಳವರೆಗೆ ನಡೆದ ಜಾತಿಯ ದಂಗೆಗಳು ಭಾರತ 
ಹಿಂದೆಂದೂ ಕಾಣದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿದ್ದವು. ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತು ಸಿಖ್‌ ಮುಂತಾದ ಅಸಂಖ್ಯ 
ಜನರ ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ ಹಾಳು ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಐದು ಲಕ್ಷ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರನ್ನು 
ಕೊಂದರು. ಅವರಲ್ಲಿ ಮುದುಕರು, ಬಾಲಕರು, ಕೂಸುಗಳು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರು ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದರು 
ಎಂಬುದು ದಾಖಲೆಗಳಿಂದ ತಿಳಿದು ಬರುತ್ತದೆ. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದ ಮಹಾತ್ಮಾ 
ಗಾಂಧಿ ಅವರ ಬಗ್ಗೆ 'ಹಿಂದೂ' ಎಂಬ ಸಂಶಯವನ್ನು ಮುಸ್ಲಿಂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದರು. 
ಆದರೆ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು "ಹಿಂದೂ ರಾಷ್ಟ್ರವಿರೋಧಿ' ಎಂದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರನ್ನು 
ಕೊಂದೇ ಬಿಟ್ಟರು! 

ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಧಂಗೆಗಳು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇಂದಿಗೂ ಜೀವಂತವಾಗಿರುವಂತೆ ನೋಡಿ 
ಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಮೂಲಭೂತವಾದವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಕೆಲ ಮುಸ್ಲಿಂ ಸಂಘಟನೆಗಳಿಗೆ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಹಾಯ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಹಿಂದೂ 
ಸನಾತನವಾದವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವ ಸಂಘಟನೆಗಳು, ಯೋಗಿಗಳು, ಭಗವಾನರು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ 
ಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಬೇಕಾದವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಎಂಬ ಅಷ್ಟಪದಿ ವಿವಿಧ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಶೀಲ ದೇಶಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಕಬಳಿಸುತಿದೆ. 

ಕೋಮುಘರ್ಷಣೆ ಈ ದೇಶದ ಅನಿಷ್ಟಗಳಲ್ಲೊಂದು. ಹಿಂದೂ ಸನಾತನವಾದಿಗಳು 
ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನು ಸದಾ ಸಂಶಯದಿಂದ ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಆರ್‌. ಎಸ್‌. ಎಸ್‌. ನ ಗುರು ಗೋಳ್ವಾಲ್ಕರ್‌ 
ತಮ್ಮ “ಬಂಚ್‌ ಆಫ್‌ ಥಾಟ್ಸ್‌'ನಲ್ಲಿ ಹಿಟ್ಲರ್‌ನ ಜನಾಂಗ ದ್ವೇಷವನ್ನು ವೈಭವೀಕರಿಸಿದ್ದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ 
ಜ್ಞಾಪಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಹುದು. ಎರಡು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಸೌಹಾರ್ದದಿಂದ ಕೂಡಿ ಬದುಕುವ ಬಗ್ಗೆ ಆರ್‌. 
ಎಸ್‌. ಎಸ್‌. ನವರಿಗೆ ನಂಬಿಕೆಯೆ ಇಲ್ಲ. 

ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ವೈದಿಕರು ಗೋಮಾಂಸ ಪ್ರಿಯರಾಗಿದ್ದರೆಂಬುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ-ಪುರಾಣಗಳು 
ಸಾಕ್ಷಿ ಇವೆ. ಆದರೆ “ಮುಸ್ಲಿಮರು ಗೋಮಾತೆಯ ಭಕ್ಷಕರು' ಎಂದು ಕೋಮುಪುಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಕೆರಳಿಸುವ ಸಂದರ್ಭಗಳಿವೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಬರುವುದಕ್ಕೆ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು 
ಮೊದಲೇ ಬರೆದ ಕೌಟಿಲ್ಯನ "ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ'ದಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಕಲ್ಲಣನ "“ರಾಜತರಂಗಿಣಿ' ಯಲ್ಲಿ 


ಇಂ |, 


ಹಿಂದೂ ರಾಜರುಗಳು ಮೂರ್ತಿಭಂಜಕರಾಗಿದ್ದ ಉಲ್ಲೇಖಗಳಿವೆ. ಮೂರ್ತಿಗಳ ಒಳಗೆ ಅಥವಾ 
ಕೆಳಗೆ ವಿಪರೀತ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಗೊತ್ತಾಗದಂತೆ ಕೂಡಿಡುತ್ತಿದ್ದರಿಂದ ಅನೇಕ ರಾಜರುಗಳು ಬೇಕೆನಿಸಿದಾಗ 
ಪತ್ತೆ ಹಚ್ಚಿ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಭಗ್ಗಗೊಳಿಸಿ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ತಮ್ಮ ಭಂಡಾರದಲ್ಲಿ ತುಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಪರಿಪಾಠವಾಗಿತ್ತು. ಮುಸಿಂ ದಾಳಿಕೋರರು ಕೂಡ ಸಂಪತ್ತಿನ ಆಶೆಗಾಗಿ ಮೂರ್ತಿಗಳನ್ನು ಒಡೆದರೇ 
ಹೊರತು ಹಿಂದೂಗಳ ಮೇಲೆ ದ್ವೇಷ ಸಾಧಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ. ಕೆಲವು ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಮತ್ತು ರಾಜರು 
ಮಾಡಿದ ತಪ್ಪಿಗಾಗಿ ಇಡೀ ಜನಾಂಗವನ್ನು ದ್ವೇಷಿಸುವುದು ನೀಚತನವಾಗುತ್ತದೆ. 

ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಮುಸ್ಲಿಂ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾನೂನಿನ ಕುರಿತು ಒಂದೆರಡು ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ಹೇಳಲೇ ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಆದರ್ಶಗಳಿಗೆ ಮಾರಕವಾಗುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರ 
ಮುಸ್ಲಿಂ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾನೂನನ್ನು ಬಳಸಿತು. ಒಂದು ಧರ್ಮದ ಮಾನವೀಯ ತತ್ತಗಳನ್ನು 
ಹಾಳುಗೆಡುವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕಾನೂನಿನ ನೆಪದಲ್ಲಿ ಜನರನ್ನು ಒಡೆದು ಆಳುವಲ್ಲಿ 
ಸಫಲವಾಯಿತು. ಬ್ರಿಟಿಷರು ಕ್ರೋಡೀಕರಿಸಿದ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾನೂನನ್ನು ಇಂದಿಗೂ ಬಳಸುತ್ತಿರುವುದು 
ಅಮಾನುಷ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. 

ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಧರ್ಮದವರು ತಮ್ಮತನವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಹಕಾರಿಯಾಗುವಂಥ 
ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾನೂನು ಇರಲಿ. ಆದರೆ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಕಾನೂನಿನ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಕ್ರೌರ್ಯ ಪ್ರದರ್ಶಿಸುವುದು 
ಸಲ್ಲದು. ಜನವಿರೋಧಿಯಾಗಿ ವ್ಯವಹರಿಸುವುದು ಸಲ್ಲದು. 

ಭಾರತೀಯ ಮುಸ್ಲಿಮರು ಒಂದು ತೆರನಾದ ಪರಕೀಯತೆಯ ನೋವನ್ನು ಅನುಭವಿ 
ಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಮೈನಾರಿಟಿ ಕಾಪ್ಲೆಂಕ್ಸ್‌ನಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹಿಂದೂವಾದಿಗಳ ನಡವಳಿಕೆಯ ಈ 
ಸಮಸ್ಯೆಗೆ ಮೂಲ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. "ಭಾರತೀಯ ಮುಸ್ಲಿಮರ ಕಣ್ಣುಗಳು ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಕಡೆಗೆ 
ನೆಟ್ಟಿರುವುದರಿಂದ ಭಾರತದ ಕುರಿತು ಅವರಿಗಿರುವ ನಿಷ್ಠೆ ನಂಬಲು ಅರ್ಹವಾದದ್ದಲ್ಲ' ಎಂದು 
ಹೇಳುವಂಥ ಮತಾಂಧರೂ ಇದ್ದಾರೆ. 

ಮತೀಯ ಗಲಭೆಗಳಲ್ಲಿ ಬಡ ಮುಸ್ಲಿಮರೇ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಸಾವು ನೋವುಗಳಿಗೆ ಈಡಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರ ಹೋರಾಟ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೂ ಅವರ ಮೇಲೆ ಮತಾಂಧ ಸನಾತನಿಗಳು 
ತಪ್ಪು ಹೊರಿಸುತ್ತಾರೆ. ದಿವಂಗತ ಬಲರಾಜ್‌ ಸಾಹ್ನಿ ಅವರು ಬಡ ಮುಸ್ಲಿಮರ ಮೇಲೆ ಮತಾಂಧ 
ಹಿಂದೂಗಳಿಂದ ಆಗುವ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಪ್ರತಿಭಟಿಸಿದ ರೀತಿ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. ಭಿವಂಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಗಲಭೆ ನಡೆದಾಗ ಅವರು ನೇರವಾಗಿ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ಮುಸ್ಲಿಮನೊಬ್ಬನ ಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ಉಳಿದುಕೊಂಡರು. "ಮುಸ್ಲಿಮರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುವವರು ನನ್ನನ್ನೂ ಕೊಲ್ಲಲಿ' ಎಂದರು. 

ಭಾರತ ಮತ್ತು ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಏಕತೆಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿವೆ. 
ಎರಡೂ ದೇಶಗಳು ಮೊಹೆಂಜೋದಾರೋ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಮೂಲವನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತವೆ. 
ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಸಾಮಾನ್ಯ ಮುಸ್ಲಿಂ ಭಾರತದ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವವಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದಾನೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ 
ಸಂಬಂಧಿಕರಿಲ್ಲದ ಪಾಕಿಸ್ತಾನಿಗಳಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅಮೆರಿಕನ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯದ ಕೈ ಗೊಂಬೆಯಾದ ಪಾಕಿಸ್ತಾನ 
ಭಾರತದ ವಿರುದ್ಧ ಅಪಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ ಮುಸ್ಲಿಮರ ಬಗ್ಗೆ ಮೊಸಳೆ 
ಕಣ್ಣೀರು ಸುರಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಭಾರತದ ಏಕತೆಗಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ 


ಪಿತೂರಿಯನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡುವುದಕ್ಕುಗಿ ಭಾರತೀಯ ಜನತೆ ಪಾಕಿಸ್ತಾನ, ಶ್ರೀಲಂಕಾ ಮುಂತಾದ 
ನೆರೆಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಜನರೊಂದಿಗೆ ಹಾರ್ದಿಕ ಸಂಬಂಧವಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಶ್ರೀಲಂಕಾದಲ್ಲಿ ಅವ್ಯಾಹತವಾಗಿ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ತಮಿಳರ ಕೊಲೆಗೆ ಅಮೆರಿಕಾ, ಬ್ರಿಟನ್‌ 
ಮತ್ತು ಇಸ್ರೆಲ್‌ಗಳು ಸಹಾಯಕವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದು ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ತಿಳಿದಿದೆ. ಭಾರತದೊಡನೆ ಅಕ್ಕಪಕ್ಕದ 
ದೇಶಗಳೆಲ್ಲ ವೈರ ಸಾಧಿಸಬೇಕೆಂಬುದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಆಶೆಯಾಗಿದೆ. ಬೇರೆ ಬೇರೆ 
ದೇಶಗಳಲ್ಲಿನ ಭಾರತೀಯ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳು ಅಭದ್ರ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಭಾರತದ ಏಕತೆಯನ್ನು ಮುರಿಯಲು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ವಿವಿಧ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪಿತೂರಿ 
ಹೂಡುತ್ತಾರೆ. 

ಹಿಂದೂ ಮಹಾಸಾಗರದಲ್ಲಿರುವ ಡಿಯಾಗೊಗಾರ್ಸಿಯಾ ನಡುಗಡ್ಡೆಯಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕಾ ಸೃನಿಕ 
ನೆಲೆ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದೆ. ಭಾರತದಂಥ ಬೃಹತ್‌ ದೇಶಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಅದೊಂದು 
ಸಾಕು. ಮಾರಿಷಸ್‌ಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಈ ನಡುಗಡ್ಡೆಯನ್ನು ಬ್ರಿಟನ್‌ ೯೯ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ 
ಗುತ್ತಿಗೆ ಪಡೆಯಿತು. ನಂತರ ಅಮೆರಿಕೆಗೆ ನೀಡಿತು. ಹೀಗೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಲ್ಲೂ ಒಗ್ಗಟ್ಟಿದೆ. 
ಶ್ರೀಲಂಕಾದ ಟ್ರಿಂಕಾಮಲೈ, ಬಾಂಗ್ಲಾದೇಶದ ಚಿತ್ತಗಾಂಗ್‌ ಮತ್ತು ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಪೇಷಾವರ್‌ 
ಹಾಗೂ ಗ್ಹಾದಾರ್‌ಗಳಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕಾ ಸ್ಫನಿಕ ನೆಲೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದೆ. ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಿಂದಲೂ 
ಅದು ಭಾರತವನ್ನು ಸುತ್ತುವರಿದಿದೆ. ಅಮೆರಿಕಾ ೧೯೫೪ ರಿಂದ ಪಾಕಿಸ್ತಾನಕ್ಕೆ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತಗಳನ್ನು 
ಪೂರೈಸುತ್ತಿದೆ. 

ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಮಿಲಿಟರಿ ನೆಲೆಗಳಂತೆಯೆ ಕಾರ್ಯ 
ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತವೆ. ಬಡದೇಶಗಳ ಜನರ ಜೀವ ಅವುಗಳಿಗೆ ತೃಣ ಸಮಾನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ೧೯೮೪ನೇ 
ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ಎರಡರಂದು ರಾತ್ರಿ ಯೂನಿಯನ್‌ ಕಾರ್ಬ್ಬೆಡ್‌ನಲ್ಲಿ ಉಂಟಾದ ವಿಷಾನಿಲ 
ದುರಂತದಿಂದಾಗಿ ಇಡೀ ಭೋಪಾಲ್‌ "ಗ್ಯಾಸ್‌ ಚೇಂಬರ್‌' ಆಗಿ ಮಾರ್ಪಟ್ಟಿತು. ಮೂರು 
ಸಾವಿರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಜನ ಮೃತರಾದರು. ಎರಡು ಲಕ್ಷ ಜನ ಇಂದಿಗೂ ಅನಾರೋಗ್ಯದಿಂದ 
ಬಳಲುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅಮೆರಿಕದಲ್ಲಿರುವ ಇಂಥ ಅಪಾಯಕಾರಿ ಬೃಹತ್‌ ಕಾರ್ಯಾನೆಗಳಲ್ಲಿ ಯಾವ 
ಯಾವ ಮುಂಜಾಗೃತಾ ಕ್ರಮಗಳನ್ನು ಕೈಗೊಳ್ಳುವರೊ ಅಂಥ ಎಲ್ಲ ಮುಂಜಾಗೃತಾ ಕ್ರಮಗಳನ್ನು 
ಭೋಪಾಲ್‌ ಯೂನಿಯನ್‌ ಕಾರ್ಬ್ಬೆಡ್‌ನಲ್ಲಿ ಕೈಗೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಅದುವೆ ದುರಂತದ ಮೂಲ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಬಡದೇಶಗಳಲ್ಲಿನ ತಮ್ಮ ಕಂಪನಿಗಳಲ್ಲಿ ತುರ್ತು ಮುನ್ಸೂಚನೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಕಂಪ್ಯೂಟರ್‌ಗಳಿಗಾಗಿ ವೆಚ್ಚಮಾಡುವುದಕ್ಕಿಂತ ಈ ರೀತಿಯ ದುರಂತ ಸಂಭವಿಸಿದಾಗ ಪರಿಹಾರ 
ನೀಡುವುದೇ ಲಾಭದಾಯಕವೆಂದು ಅವು ಪರಿಗಣಿಸುತ್ತವೆ. ಯೂನಿಯನ್‌ ಕಾರ್ಬೈಡ್‌ ಮತ್ತು 
ಅಂಥ ಕಂಪನಿಗಳು ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಇನ್ನೂ ತಳವೂರಿದ್ದಕ್ಕೆ ನಮ್ಮ ಮೊದ್ದುತನ ಮತ್ತು ಸರ್ಕಾರದ 
ನೀಚತನ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 

ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಹಿಂದುಳಿದು ಬದುಕುತ್ತಿರುವ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜನರ ವಿರೋಧ 
ವಾಗಿಯೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಸಹಾಯ ಹಸ್ತವನ್ನು ಚಾಚುತ್ತಾರೆ. 
ಗುಜರಾತ್‌ ಮೀಸಲಾತಿ ವಿರೋಧಿ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಸಿ. ಐ. ಎ. ಕೈವಾಡವಿರುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. 


ಅಸ್ಸಾಂನಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಜನರನ್ನು ಪ್ರತ್ಯೇಕಿಸುವ ಹೀನ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ದಶಕಗಳಿಂದಲೂ 
ತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ಖಲಿಸ್ತಾನವಾದಿಗಳಿಗೆ ಕುಮ್ಮಕ್ಕು ಕೊಟ್ಟದ್ದಾರೆ . ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಅಮೆರಿಕದ ರಾಜದೂತ 
ಖಲಿಸ್ತಾನ್‌ ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟವೆಂದು ಕರೆಯುವ ಮಟ್ಟಿಗೆ ಉದ್ದಟತನ 
ತೋರಿಸಿದರು. ನಿಜಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ ಇದು ಅಮೆರಿಕದ ಉದ್ದಟತನವೇ ಆಗಿದೆ. 

ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆಗೆ ವಿರೋಧವಾಗಿರುವಂಥ ಸಿಖ್‌ ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳ ಭಯೋತ್ಪಾದಕ 
ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಕಳೆದ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೨೫ ರಂದು ಪಂಜಾಬ್‌ ಚುನಾವಣೆ ನಡೆಯಿತು. 
ಚುನಾವಣೆಯನ್ನು ಯಶಸ್ವಿಗೊಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಪಂಜಾಬ್‌ ಜನತೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾವಾದವನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರು. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆಯೇ ತಿರುಳಾಗಿರುವ ರಾಜೀವ ಗಾಂಧಿ ಮತ್ತು ಸಂತ 
ಲೋಂಗೋವಾಲರ ೧೯೮೫ನೇ ಜುಲೈ ೪ರ ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ಚುನಾವಣೆಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಬೆಂಬಲಿಸಿದರು. (ಒಪ್ಪಂದದಿಂದಾಗಿ ಚುನಾವಣೆ ನಡೆಸಲು ಏರ್ಪಾಡಾಗಿದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಆಗಸ್ಟ್‌ ೨೦ ರಂದು ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳು ಲೊಂಗೋವಾಲರ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿದರು.) 

"ಒಪ್ಪಂದವನ್ನು ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ ತರುವುದೇ ಹೊಸ ಸರ್ಕಾರದ ಮುಖ್ಯ ಕೆಲಸ' ಎಂದು 
ಚುನಾಯಿತ ಅಕಾಲಿದಳದ ನಾಯಕ ಸುರ್ಜೀತ್‌ಸಿಂಗ್‌ ಬರ್ನಾಲಾ ತಿಳಿಸಿದರು. "ಭಾರತದ 
ಏಕತೆಗಾಗಿ ನಡೆದ ಹೋರಾಟ ಗೆಲುವು ಸಾಧಿಸಿತು' ಎಂದು ಪ್ರಧಾನಿ ರಾಜೀವ ಗಾಂಧಿ ಅವರು 
ತಿಳಿಸಿದರು. ಪ್ರಾಂತೀಯ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಮೂಲಕ ಭಾರತದ ಏಕತೆಯನ್ನು ಭಗ್ನಗೊಳಿಸಬೇಕೆಂಬ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಷಡ್ಕಂತ್ರವನ್ನು ಪಂಜಾಬ್‌ ಜನತೆ ಹುಸಿಗೊಳಿಸಿತು. 

ಇಂದು ಅಕಾಲಿದಳ ಪಂಜಾಬಿನಲ್ಲಿ ಅಧಿಕಾರಕ್ಕೆ ಬಂದದ್ದು ಅಮೆರಿಕದ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಗೆ 
ಲಗಾಮು ಹಾಕಿದಂತಾಗಿದೆ. ಖಲಿಸ್ತಾನವಾದಿ ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳಿಗೆ ಅಮೆರಿಕ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು 
ಒದಗಿಸುತ್ತಿದೆ. ತರಬೇತಿ ನೀಡುತ್ತಿದೆ; ಈ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಪಾಕಿಸ್ತಾನ, ಅಮೆರಿಕದ ದಲ್ಲಾಳಿಯಾಗಿ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. 

ಮೇಘಾಲಯ, ನಾಗಾಲ್ಕಾಂಡ್‌, ಅರುಣಾಚಲ ಮುಂತಾದ ಈಶಾನ್ಯ ಭಾರತದ ರಾಜ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು ಮತ್ತು ಗಿರಿಜನರನ್ನು ಕ್ರಿಶ್ಚಿಯನ್‌ ಮಿಷಿನರಿಗಳು ಮತಾಂತರ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದರಿಂದ 
ದೇಶದ ಏಕತೆಗೆ ಭಂಗ ಉಂಟಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಆರ್‌. ಎಸ್‌. ಎಸ್‌. ನಂಥ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿ 
ಸಂಸ್ಥೆಗಳು ಹೇಳುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಆದರೆ ಹರಿಜನರು ಮತ್ತು ಗಿರಿಜನರು ಮತಾಂತರದ ಹಾದಿ 
ಹಿಡಿದದ್ದಕ್ಕೆ ಹಿಂದೂ ಸನಾತನವಾದಿಗಳೇ ಕಾರಣರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರನ್ನು ಹಿಂದೂಧರ್ಮದ 
ಗುಲಾಮರಂತೆ ಕಾಣಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಅವರಿಗೆ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಅಡೆತಡೆಗಳನ್ನುಂಟು ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ಅವರ ಸ್ವಾಭಿಮಾನಕ್ಕೆ ಚ್ಕುತಿ ತರಲಾಗಿದೆ. 
ಜಾತಿ, ಮತ-ಪಂಥಗಳನ್ನು ಹಿಂದೂಗಳು ಮೀರಿಲ್ಲ. ಇದರಿಂದ ಹಿಂದೂ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲಿ ಏಕತೆಗೆ 
ಸ್ಥಾನವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಹಿಂದೂವಾದಿ ಸಂಘಟನೆಗಳು ಒಳಜಾತಿಗಳ ಏಕತೆಗೆ ಮತ್ತು 
ಹಿಂದೂ-ಮುಸ್ಲಿಂ ಏಕತೆಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತವೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ 
ಒಂದು ರೀತಿ ಇದು. 

ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ದೇಶಗಳು ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಸಂಘ ಸಂಸ್ಥೆಗಳಿಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ನೆರವು ನೀಡುವುದ 


ಛಂ 


೧೩೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಮೂಲಕ ಅನೇಕ ಬುದ್ದಿಜೀವಿ ತರುಣರನ್ನು ದಿಕ್ಕು ತಪ್ಪಿಸಿ ಪ್ರತಿಗಾಮಿಗಳನ್ನಾಗಿ (ಮುಖ್ಯವಾಗಿ 
ಸೋವಿಯೆತ್‌ ವಿರೋಧಿಗಳನ್ನಾಗಿ) ಮಾಡುತ್ತಿವೆ. ವಿದೇಶಿ ಸಾಲಗಳು ನಮ್ಮ ಜೀವನ ಕ್ರಮದ 
ಮೇಲೆ ಮತ್ತು ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮೇಲೆ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮ ಬೀರುತ್ತಿವೆ. 

ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆಯನ್ನು ಕೇವಲ ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ದುಡಿಯುವ 
ಜನತೆಯ ನಾಯಕತ್ತದಲ್ಲಿ ಅದನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಸದೆಬಡೆಯುವ 
ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ಏಕತಾ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅದು ಆರ್‌.ಎಸ್‌.ಎಸ್‌. ಹಾಗೆ 
ರಾಷ್ಟ್ರವಾದಿಯಾಗದೆ ರಾಷ್ಟ್ರಪ್ರೇಮಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. (ರಾಷ್ಟ್ರವಾದಿಗೆ ಬೇರೊಂದು ರಾಷ್ಟ್ರದ ಬಗ್ಗೆ 
ಗೌರವವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಪ್ರೇಮಿ ಬೇರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ಜನತೆಯ ಬಗ್ಗೆ 
ಗೌರವ ಭಾವನೆ ತಾಳಿರುತ್ತಾನೆ.) 

ಜನರ ಏಕತೆಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತ್ಯ ಕಲೆ ಮತ್ತು ಸಂಗೀತ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ 
ದುಡಿದಿವೆ. ಆದರೆ ಇಂದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಮುಖವಾಡಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆಯುವ ಕೆಲಸವ 
ಅವು ಮಾಡಬೇಕಿದೆ. ಬ 


(೧೯೮೬ರ 'ಅನ್ಹೇಷಣೆ' ವಿಶೇಷಾಂಕದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಲೇಖನವಿದು. ಇಂದು ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಪತನವಾಗಿದ್ದು 
ತೃತೀಯ ಜಗತ್ತಿನ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಕಟವನ್ನು ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿವೆ. ವಾಜಪೇಯಿ ನೇತೃತ್ವದ ಸರ್ಕಾರದ 
ಕೆಂಗಣ್ಣು ಕೋಮುವಾದ ವಿರೋಧಿ ಎನ್‌.ಜಿ.ಓ.ಗಳ ಮೇಲೆಯೂ ಬಿದ್ದಿದೆ. ಕೋಮುವಾದ ಇಂದು ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಿದೆ. ಇಂದು ಅಕಾಲಿದಳ ಸಂಘ ಪರಿವಾರದ ಜೊತೆಗಿದೆ. ಸ್ವದೇಶಿ ಮಂತ್ರ ಜಪಿಸುವ 
ಬಿ.ಜೆ.ಪಿ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ರತ್ನಗಂಬಳಿ ಹಾಸುತ್ತಿದೆ. ಇಂದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಜಾಗತೀಕರಣ ಮತ್ತು 


ಹ 
ಉದಾರೀಕರಣದ ಮೂಲಕ ಇಡೀ ದೇಶವನ್ನು ವ್ಯಾಪಿಸಿದ್ದಾರೆ!) 


ಕಾವ್ಯದ ಮೂಲಕ ರಾಜಕೀಯ ಪುಜ್ಞೆ 


""ಸಂಪರ್ಕವೇ ಇಲ್ಲದ ಜನತೆ ಮತ್ತು ತುಂಬ ವಿಭಿನ್ನವಾದ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಶಾಂತಿಯುತವಾಗಿ 
ಬದುಕುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ಜ್ಞಾನದ ವಿನಿಮಯ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ, ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು ಗೌರವ 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ತಮ್ಮ ಎಲ್ಲ ಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಕೋಮಲ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖ 
ವಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು ನನ್ನ ಕಾವ್ಯದ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ” ಎಂದು ಸಾರಿದ ಪಾಬ್ಲೊ ನೆರುದಾ 
ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳು ಶಾಂತಿ, ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಘನತೆಯೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಲು 
ನೆರವಾಗುವಂಥ ಕಾವ್ಯ ರಚನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಅವರ ಕಾವ್ಯ ವಿಶ್ವದ ಮೂಲೆ 
ಮೂಲೆಗಳನ್ನು ತಲುಪಿದೆ. ಜನರ ಅಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಮನೆಮಾಡಿದೆ. 

ಅವರಿಂದಾಗಿ ಚಿಲಿಯ ರಾಕಾರಣದಲ್ಲಿ ಕಾವ್ಯದ ಚೈತನ್ಯ ಮೂಡಿತು. ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ರಾಜಕೀಯ 
ತರುವುದು ಕಠಿಣ ಕೆಲಸವಲ್ಲ, ಆದರೆ ನೆರುದಾ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವೆಂದರೆ ರಾಜಕೀಯ ಘೋಷಣೆಗಳಿಲ್ಲದೆ, 
ಕೋಪ - ದ್ವೇಷಗಳಿಲ್ಲದೆ ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ರಾಜಕೀಯ ರಸಘಟ್ಟವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿರುವುದು. ಇಂತ ಕವಿಗಾಗಿ 
ಪೃಥ್ವಿ ಶತಶತಮಾನಗಳಿಂದ ಕಾದಿರಬಹುದು ಎಂದು ಸಹೃದಯನಿಗೆ ಅನ್ನಿಸದೇ ಇರದು. 

ಮನುಷ್ಯನನ್ನು, ಪ್ರಕೃತಿಯನ್ನು ಆಳವಾಗಿ ಪ್ರೀತಿಸುವ ಸೃಜನಶೀಲರು ಮಾತ್ರ ಇಂಥ 


ಸೃಷ್ಟಿಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಬಲ್ಲರು ಎಂಬುದನ್ನು ನೆರುದಾ ತಮ್ಮ ಕೃತಿಗಳ ಮೂಲಕ 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ 


ನೆರುದಾ ತಮ್ಮ ಜೀವಿತದ ಕೊನೆಯ ಗಳಿಗೆಯವರೆಗೂ ಕಾವ್ಯದ ಮೂಲಕ ರಾಜಕೀಯ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾದರು. ಕಾವ್ಯ ಮತ್ತು ರಾಜಕಾರಣದ ಬೆಸುಗೆಯನ್ನು ನೆರುದಾ 
ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದ ಕವಿ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಅಪರೂಪ. ಅವರು ಮಾನವೀಯ ರಾಜಕಾರಣವನ್ನು ಆಯ್ಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡರು : ಅವೆರಡೂ ಬದುಕಿನ ಅವಿಭಾಜ್ಯ ಅಂಗಗಳೆಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಚಿಲಿ 
ದೇಶದ ಮಹಾನ್‌ ರಾಜಕಾರಣಿಯಾಗಿ, ಫ್ರಾನ್ಸ್‌ ಮುಂತಾದ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ರಾಯಭಾರಿ ಆಗಿ 
ಅವರು ಕಾರ್ಯನಿರ್ವಹಿಸಿದರು, ನಿಜ. ಆದರೆ ಕಾವ್ಯವೇ ಅವರ ನಿಜವಾದ ಕ್ಷೇತ್ರವಾಗಿತ್ತು. 


೧೪೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಚಿಲಿಯ ಅಧ್ಯಕ್ಷ ಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಸ್ಪರ್ಧಿಸಲು ಚಿಲಿಯ ಜನತೆ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ನಾಯಕರು ಎಷ್ಟೇ 
ಒತ್ತಾಯಿಸಿದರೂ ನೆರುದಾ ಕಿವಿಗೊಡಲಿಲ್ಲ. ಅವರ ಕಿವಿಯಲ್ಲಿ ಕಾವ್ಯ ತುಂಬಿತ್ತು, ಅವರ 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಕಾವ್ಯ ತುಂಬಿತ್ತು. 

ಪಾಬ್ಲೊ ನೆರುದಾ ೧೯೦೪ನೇ ಜುಲೈ ೧೨ ರಂದು ಚಿಲಿ ದೇಶದ ಪರ್ರಾಲ್‌ ಪಟ್ಟಣದಲ್ಲಿ 
ಜನಿಸಿದರು. ಜೀವಿತದ ೬೯ ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ೫೫ ವರ್ಷಗಳನ್ನು ಬರವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಕಳೆದರು. 
ಕಾವ್ಯೋದ್ಯೋಗದಿಂದಾಗಿ ಅವರು ವಿಶ್ವ ನಾಗರಿಕರಾದರು. ಕೋಟಿ ಕೋಟಿ ಜನರ ಆಶಯಗಳ 
ಪ್ರತೀಕವಾದ ಅವರ ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ, ಆತ್ಮ ಚರಿತ್ರಯಿದೆ, ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿದೆ. 

ರಿಕಾರ್ಡೊ ಎಲಿಯೆಸೆರ್‌ ನೆಫ್ತಾಲಿ ರೆಯೆಸ್‌ ಬಸೊವಾಲ್ತೊ ೧೪ ವರ್ಷದ ಬಾಲಕನಾಗಿದ್ದಾಗ 
ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಕವನ ಬರೆದ. ಆದರೆ ತಮ್ಮ ಹೆಸರಿನಲ್ಲೇ ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಭಯ ಪಟ್ಟ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಅವನ ತಂದೆ ಡಾನ್‌ ಜೊಸೆ ಡೆಲ್‌ ಕಾರ್ಮೆನ್‌ ರೆಯೆಸ್‌ ಮೊರಾಲೆಸ್‌ಗೆ ಪದ್ಯ ಸೇರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಮಗ ಗಣಿತದಲ್ಲಿ ಕಡಿಮೆ ಅಂಕ ಪಡೆಯುವುದಕ್ಕೆ ಆತನಿಗೆ ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಆಸಕ್ತಿಯೇ ಕಾರಣ 
ಎಂದು ಅವರು ಭಾವಿಸಿದ್ದರು. ಆದ್ದರಿಂದ ಆ ಬಾಲಕ "ಪಾಬ್ಲೊ ನೆರುದಾ' ಎಂಬ ಕಾವ್ಯನಾಮದಿಂದ 
ಕಾವ್ಯ ರಚನೆ ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿದ. ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಬರೆಯುತ್ತಲೇ ಹೋದ. ಕಾವ್ಯಧಾರೆ ಹಳ್ಳ ಕೊಳ್ಳಗಳಾಗಿ, 
ನದಿಯಾಗಿ, ಮಹಾನದಿಯಾಗಿ ಪಂಚಖಂಡಗಳ ಜನಸಾಗರದಲ್ಲಿ ಸೇರುತ್ತಲೇ ಹೋಯಿತು. 
ಹೊಸ ಜೀವಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತುಂಬುತ್ತಲೇ ನಡೆಯಿತು. 

ಪಾಬ್ಲೊ ನೆರುದಾ ಜೀವನದುದ್ದಕ್ಕೂ ಆರು ಸಾವಿರಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ವೃತ್ತಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿದರು. 
ಅನೇಕ ಗದ್ಯ ಗ್ರಂಥಗಳ ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. ಅವರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸ್ಪಾನಿಷ್‌ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ ಬರೆದ 
ಕೇವಲ ಲ್ಯಾಟಿನ್‌ ಅಮೆರಿಕನ್‌ ಸಾಹಿತ್ಯವಲ್ಲ, ಅದು ವಿಶ್ವ ಸಾಹಿತ್ಯ, ಅವರ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಭಾರತದ 
ಬುದ ಗಾಂಧಿ, ನೆಹರೂ, ಸುಭಾಸ್‌ ಚಂದ್ರ ಬೋಸ್‌, ಕಲ್ಕತ್ತ ನಗರ, ಉತ್ತರ ಭಾರತ, ದಕ್ಷಿಣ 
ಭಾರತ, ದ್ರಾವಿಡ ಶಿಲ್ಪ, ಕಪ್ಪು ಕಪ್ಪಾದ ತಮಿಳು ಸುಂದರಿ, ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಇದ್ದಾರೆ, ಎಲ್ಲವೂ 
ಇವೆ. 

ತಮ್ಮ ದೇಶ ಮತ್ತು ಇತರ ದೇಶಗಳನ್ನು ಜನ ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಲೆಂದು ನೆರುದಾ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಜನರ ಇತಿಹಾಸ, ವರ್ತಮಾನ ಮತ್ತು ಭವಿಷ್ಯದ ಮೂಲಕ ಅರಿತದ್ದನ್ನೇ ಹೆಚ್ಚು 
ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ, ಆಳವಾಗಿ ಮತ್ತು ಕಲಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಜನತೆಗೆ ಹಿಂತಿರುಗಿಸಿದರು. 

ಅತಿ ಉದ್ದನೆಯ ಕರಾವಳಿ ಹೊಂದಿರುವ ಹಿಮಾಚ್ಛಾದಿತ ಪರ್ವತಶ್ರೇಣಿಗಳಿಂದ ತುಂಬಿರುವ, 
ನಿತ್ಯ ಹರಿದ್ವರ್ಣದ ಅರಣ್ಯಗಳಿಂದ ಕಂಗೊಳಿಸುವ, ಜ್ವಾಲಾಮುಖಿಗಳಿಂದ ತತ್ತರಿಸುವ, ಶಾಂತ 
ಸರೋವರಗಳಿಂದ ನೆಮ್ಮದಿ ನೀಡುವ ಚಿಲಿಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಛಲದಿಂದ ದುಡಿಯುತ್ತ ಸಾಗಿರುವ 
ಲಕ್ಷಗಟ್ಟಲೆ ಜನರನ್ನು ಅವರು ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡರು. 

ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಅತಿ ದೊಡ್ಡದಾಗಿರುವ ತಾಮ್ರದ ಗಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಕಪ್ಪಾಗಿ ಮೇಲೆ ಬಂದವರ 
ಮೈಯ ಬೆವರನ್ನು ಅವರ ಕವನದ ಸಾಲುಗಳು ಒರೆಸಿದವು. ವಿರಕ್ಷರಿಗಳಿಗೆ ಕಣ್ಣಾದವು. ಬರಿಗಾಲಿನಿಂದ 
ದುಡಿಯುವವರಿಗೆ ಚಪ್ರಲಿಗಳಾದವು! ಕಾವ್ಯ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾಗಿರುವುದು ಇದನ್ನೇ ಎಂದು ಅವರು 
ವಾದಿಸಿದರು. 


ನೆರುದಾ ತಮ್ಮ ಕಾವ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಬದುಕಿದರು. ಆ ಕಾವ್ಯ ಜನತೆಗಾಗಿ ಚಿರಕಾಲ ಬದುಕುವ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಹೊಂದಿದೆ. ಅವರಿಗೆ ಲೆಕ್ಕವಿಲ್ಲದಷ್ಟು ಪ್ರಶಸ್ತಿಗಳು ಬಂದಿವೆ. ಅಮೆರಿಕ ಮೊದಲು 
ಮಾಡಿ ವಿಶ್ವದ ಎಲ್ಲೆಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಸನ್ಮಾನ ಸಮಾರಂಭಗಳು ನಡೆದಿವೆ. ೧೯೭೧ರಲ್ಲಿ ನೊಬೆಲ್‌ 
ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಕೂಡ ಲಭಿಸಿತು. ಅವರು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಏರುಪೇರುಗಳನ್ನು ಕಂಡವರು. ಆದರೆ 
ಅವರಂಥ ಸುಖಪುರುಷ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇನೊಬ್ಬ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಮಾತು ಅವರ ಜೀವಿತ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಚಾರದಲ್ಲಿತ್ತು. 
ನರಕದಿಂದ ಬಂದವ 

ಲೋತಾ ಕಲ್ಲಿದ್ದಲು ಗಣಿಯ ಸುರಂಗದಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಸುಡುವ ನೈಟ್ರೇಟ್‌ ಮೈದಾನದ 
ಮೇಲೆ ಸೂರ್ಯನಿಗೆ ಎದುರಾಗಿ ನಿಂತ ಗಣಿ ಕಾರ್ಮಿಕನೊಬ್ಬ ತನ್ನ ಕಪ್ಪು ಬಳಿದ ದೇಹವನ್ನು 
ನೋಡಿಕೊಂಡರೂ ನಾಚಿಕೊಳ್ಳದೆ ನೆರುದಾ ಬಳಿ ಬಂದ. ಆತ ನರಕದಿಂದ ಎದ್ದುಬಂದವನಂತೆ 
ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದ. ಆದರೆ ಭಯಂಕರ ಕೆಲಸದಿಂದಾಗಿ ಕಪ್ಪು ಮೆತ್ತಿದ ಆತನ ಮುಖ ಕಾಣುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಧೂಳು ತುಂಬಿದ ಆತನ ಕಣ್ಣುಗಳು ಹೊಳೆಯುತ್ತಿದ್ದವು. “ನನ್ನ ಸಹೋದರನೇ ನನಗೆ ನೀನು 
ಬಹಳ ದಿನದಿಂದ ಗೊತ್ತು” ಎಂದು ಆತ ನೆರುದಾಗೆ ಹೇಳಿದ. ಜನರ ಇಂಥ ಮಾತುಗಳಲ್ಲಿ 
ನೆರುದಾ ಕಾವ್ಯದ ಗಂಗೋತ್ರಿ ಇದೆ. "You're not alone; there's a poet, whose 
thoughts are with you in your sufferings” ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ತಮ್ಮ ಸಾಹಿತ್ಯದ 
ಮೂಲಕ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 

"ನೆರುದಾ' ಎಂದು ಕಾವ್ಯನಾಮವನ್ನು ಅವರು ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕೂ ಒಂದು ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿದೆ. 
ಪ್ರಾಗ್‌ನ ಬಡಜನರ ಕಣ್ಮಣಿಯಾಗಿದ್ದ ಸಾಹಿತಿ ಜಾನ್‌ ನೆರುದಾ ಬರೆದ ಕಥೆ ರಿಕಾರ್ಡೊ 
ಎಲಿಯೆಸೆರ್‌ ನೆಫ್ತಾಲಿ ರೆಯೆಸ್‌ ಬಸೊವಾಲ್ತೊ ಮೇಲೆ ಆಳವಾದ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿತು. 
ಜೆಕೊಸ್ಸೊವಾಕಿಯಾದ ಹೊಸ ಬದುಕಿನ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾಗಿದ್ದ ಜಾನ್‌ ನೆರುದಾ ಹಾಗೆ ತಾನು 
ಕೂಡ ತನ್ನ ದೇಶದ ಜನತೆಯ ಆಶೋತ್ತರಗಳ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾಗಬೇಕೆಂದು ಬಯಸಿ "ಪಾಬ್ಲೊ 
ನೆರುದಾ' ಆದರು. 

“ಅವರ ಅಂತಿಮ ಯಾತ್ರೆಯ ದಿನ ೫೦ ಸಾವಿರ ಮಂದಿ ಸೇರಿ ಒಂದು ಸಾಲಿನ ಹಾಡು 
ಹಾಡಿದರು. ಆ ಹಾಡು ಮತ್ತು ಆ ಒಗ್ಗಟ್ಟು ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಗಳ ಎದೆ ನಡುಗಿಸಿತು. ಸರ್ಕಾರ ಆ 
ಜನರನ್ನು ಎದುರುಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುವ ಧೈರ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ಸುಮ್ಮನೆ ಕುಳಿತಿತು. ಸರ್ಕಾರ ಹೇರಿದ ಕರ್ಫ್ಯೂಗೆ 
ಜನರ ಒಗ್ಗಟ್ಟು ಉತ್ತರವಾಗಿತ್ತು. 

ಜನ ಅಂದು ಹಾಡಿದ ಒಂದು ಸಾಲಿನ ಹಾಡನ್ನು ಇಂದು ವಿಶ್ವದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಪ್ರಿಯರೆಲ್ಲ 
ಹಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಗಿ ಊ ನ್ನ 
ೇೀಲಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ) 
ಸೆಪ್ಸೆಂಬರ್‌ ೨೩, ೧೯೮೮ಕ್ಕೆ ನೆರುದಾ ನಿಧನರಾಗಿ ೧೫ ವರ್ಷ ಕಳೆದರೂ ಆ ಸಾವಿಗೆ 


ಸೊ 


ಏನು ಕಾರಣ ಎಂಬುದು ಇಂದಿಗೂ ನಿಗೂಢವಾಗೇ ಉಳಿದಿದೆ. ಚಿಲಿ ಗಣರಾಜ್ಯದ ರಾಜಧಾನಿ 
ಸ್ಕಾಂಟಿಯಾಗೊದಲ್ಲಿ ಅವರು ಮರಣಹೊಂದಿದ ನಂತರ ಸ್ಕಾಂಟಿಯಾಗೊ ಮತ್ತು 
ವಲ್‌ಪೈರೈಸೊಗಳಲ್ಲಿನ ಅವರ ಮನೆಗಳನ್ನು ಲೂಟಿ ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಕಲೆ ಮತ್ತು ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಅಮೂಲ್ಯ ಕೃತಿಗಳನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವಲಾಯಿತು. 

ನೆರುದಾ ಸಾವಿಗೆ ೧೨ ದಿನಗಳ ಮುಂಚೆ ಮಿಲಿಟರಿ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಅಮೆರಿಕದ 
ನೆರವಿನೊಂದಿಗೆ ಚಿಲಿಯ ಚುನಾಯಿತ ರಾಷ್ಟ್ರಪತಿ ಸಾಲ್ವಡೊರ್‌ ಅಲೆಂಡೆ ಅವರನ್ನು ರಾಷ್ಟ್ರಪತಿ 
ಭವನ “ಲಾ ಮೊನೆದಾ'ದಲ್ಲಿ ಬಾಂಬು ದಾಳಿಯ ಮೂಲಕ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿ ಅವರ ಪಾಪ್ಯಲರ್‌ 
ಯೂನಿಟಿ ಸರ್ಕಾರ ಉರುಳಿಸಿ ತಮ್ಮ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 

ಅಮೆರಿಕದ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಬಂಡವಾಳಗಾರರ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿದ್ದ ತಾಮ್ರದ ಗಣಿಗಳನ್ನು 
ಅಲೆಂಡೆ ಅವರು ಯಾವುದೇ ಪರಿಹಾರ ಕೂಡ ಕೊಡದೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಕರಣಗೊಳಿಸಿದ್ದು 
ಐತಿಹಾಸಿಕವಾಗಿತ್ತು. ಜನತೆಯ ಹೋರಾಟಗಳ ಮಧ್ಯೆ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ರೂಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಅಲೆಂಡೆ 
ಅವರಿಗೆ ಜನತೆಯ ಆಶೋತ್ತರಗಳಿಗೆ ಬಾಯಿ ಆಗುವುದು ಸಹಜವಾಗಿತ್ತು. ತಮ್ಮ ಜನರನ್ನು 
ಪ್ರೀತಿಸುವುದು ಎಂದರೆ ಸುಲಿಗೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವುದು ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ಅಂತೆಯೇ ತಮ್ಮ 
ಜನರನ್ನು ನಿಜವಾಗಿಯೂ ಪ್ರೀತಿಸುವ ಬಡ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಕವಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ನಾಯಕರನ್ನು 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಎಂದೂ ಸಹಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಈ "ಅಪರಾಧ'ಕ್ಕಾಗಿಯೇ ನೆರುದಾ ಮತ್ತು ಅಲೆಂಡೆ 
ಅವರು ಬಲಿ ಆಗಬೇಕಾಯಿತು. ಚಿಲಿಯಲ್ಲಿ ೧೯೭೩ನೇ ಸೆಪ್ಟಂಬರ್‌ ೧೧ ರಂದು ಪ್ರಾರಂಭವಾದ 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ ಇಂದಿಗೂ ಮುಂದುವರಿದಿದೆ. 

ತೃತಿಯ ಜಗತ್ತಿನ ಜನತೆಗೆ ನೆರುದಾ ಕಾವ್ಯ ಅತ್ಯವಶ್ಯಕವಾಗಿದೆ. ಉಸಿರು ಕಟ್ಟಿದ 
ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ ಮಾತನಾಡಬಹುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅದು ಕಲಿಸಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಸುಲಿಗೆ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಅದು ಗೆರಿಲ್ಲಾಗಳ ಹಾಗೆ ರಾಕ್ಷಸೀ ಪ್ರವೃತ್ತಿಯ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಅದು 
ಪೆಟ್ರೋಲ್‌ ಹಾಗೆ ತಂಪಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಸಹೃದಯರ ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಕೋಪಜ್ವಾಲೆಗಳನ್ನು 
ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಅದು ಪ್ರಶಾಂತವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಗಲಿಬಿಲಿಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಅದು ಕೋಮಲವಾಗಿದೆ. 
ಆದರೆ ಭಯಂಕರವಾದುದನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ನೀಡುತ್ತದೆ. 

ನಿಜವಾದ ಕವಿಗೆ ಸದಾ ತುರ್ತುಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಇರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನೆರುದಾ ಸೂಚಿಸಿದರು. 
ಆತನಿಗೆ ವಾಚಾಳಿ ಆಗುವ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಮನದಟ್ಟು ಮಾಡಿದರು. ಹೀಗೆ ಅವರ 
ಪ್ರತಿಮೆ, ಪ್ರತೀಕ ಮತ್ತು ಸಂಕೇತಗಳು ಪ್ರಜ್ವಲಿಸಿದವು. ಜನತೆಯೊಡನೆ ಬಹಳಷ್ಟು ಮಾತನಾಡಿದವು. 

ಕವಿಗೆ ಎಂದೂ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವಿಲ್ಲ ಕಾವ್ಯಕ್ಕೆ ಎಂದೂ “ಬಂಧನ'ವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ನೆರುದಾ 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 

ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು ಹೋರಾಟ ನೆರುದಾ ಕಾವ್ಯದ ಸಂದೇಶವಾಗಿದೆ. 


ತ್ಲ 


(೧೯೮೮ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೨ ರ ಸುಧಾ ವಾರಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಲೇಖನವಿದು. ಅಂದು ಬೆಲಿಯ ಮೇಲೆ 
ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ ಹೇರಿದ್ದ ಜನರಲ್‌ ಫಿನೋಶೆ ಇಂದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ವಾದಿಗಳ ಮುಂದೆ ತಲೆ ತಗ್ಗಿಸಿ ಬದುಕುವಂತಾಗಿದೆ.) 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೧೪೩ 


ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧ ಮತ್ತು ಶಾಂತಿ 


ಸಾಹಿತ್ಯ ಬದುಕಿನ ಕೈಗನ್ನಡಿಯಾಗಿದೆ. ಅದು ಬದುಕಿನ ಪ್ರತಿಬಿಂಬವನ್ನು ತೋರಿಸುವುದು. 
ಆ ಮೂಲಕ ಬದುಕು ತನ್ನ ಓರೆಕೋರೆಗಳನ್ನು ತಿದ್ದಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಹಕರಿಸುವುದು. ಹಾಗೆ ತಿದ್ದಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಬೇಕಾದ ಔಚಿತ್ಯಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸಲು ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಾಹಿತಿ ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ "ಉಪದೇಶ'ವನ್ನೂ 
ಮಾಡಿರುತ್ತಾನೆ. 
ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಈ "ಉಪದೇಶ' ಎಂದೂ ಯುದ್ಧದ ಪರವಾಗಿ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದು 
ನಮಗೆ ಹೆಮ್ಮೆ ಉಂಟು ಮಾಡುವಂಥದ್ದು. ನಮ್ಮ ಸಾಹಿತ್ಯ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಯುದ್ಧದ ಪರವಾಗಿ 
ಇದೆ, ಹೋರಾಟಗಳ ಪರವಾಗಿ ಇದೆ, ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಶಾಂತಿಯ ಪರವಾಗಿ ಇದೆ. ಜನರ ಬದುಕು 
ಘನತೆ ಗೌರವಗಳೊಂದಿಗೆ ಕೂಡಿರಲಿ ಎಂಬ ಆಶಯ ಹೊತ್ತಿದೆ. 
ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯ ಚರಿತ್ರೆಯ ಮೊದಲ ಪುಟದಲ್ಲಿ ಕಾಣಸಿಗುವ ಕ್ರಿ. ಶ. ೪೫೦ರ ಹಲ್ಕಿಡಿ 
ಶಾಸನದಲ್ಲಿ ವಿಜ ಅರಸನು ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿ ವಿಜಯಿಯಾದ. ಈ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ 
ಯುದ್ಧಗಳು ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುತ್ತವೆ. 
ಕನ್ನಡ ನಾಡಿನ ಬಹುತೇಕ ವೀರಗಲ್ಲುಗಳು ತಮ್ಮ ಊರಿನ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಹೋರಾಡಿ 
ಸತ್ತ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಶೂರರಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಾವೆಲ್ಲ ಮರೆಯಬಾರದು. 
“ಸಾಧುಗೆ ಸಾಧು ಮಾಧುರ್ಯಂಗೆ ಮಾಧುರ್ಯಂ, 
ಬಾಧಿಪ್ಪ ಕಲಿಗೆ ಕಲಿಯುಗ ವಿಪರೀತನ್‌, 
ಮಾಧವನೀತನ್‌ ಪೆಳನಲ್ಲ,” 
ಎಂದು ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವ ೭ನೇ ಶತಮಾನದ ಬಾದಾಮಿ ಶಾಸನ ಯುದ್ಧಕೋರ ನೀತಿಯನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸುವ ಮತ್ತು ಸಹಜ ಬದುಕನ್ನು ಬಯಸುವ ಶೂರ ಕಪ್ರೆ ಅರಭಟ್ಟನ ಗುಣಗಾನ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಹೂರಣವಾದ ಜೀವನ ಕ್ರಮವನ್ನೇ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ನೋಡಿದಾಗ 
ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥೂಲವಾಗಿ ಯುದ್ಧ ಪ್ರಧಾನ ಯುಗ, ಕಾಯಕ ಪ್ರಧಾನ ಯುಗ, ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಭಾವ ಪ್ರಧಾನ ಯುಗ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಪ್ರಧಾನ ಯುಗ ಎಂದು ವಿಭಾಗಿಸಬಹುದು. 


ಯುದ್ದ ಪ್ರಧಾನ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಬದುಕು ಹಾಗೂ ಜೈನ ಧರ್ಮದ ಆದರ್ಶಗಳ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಲೌಕಿಕ ಮತ್ತು ಆಗಮಿಕ ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಳು ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡಿವೆ. ವಾಸ್ತವತೆಯ ಬಂಡೆಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ಆದರ್ಶ ಚಿಗುರುವ ಹಾಗೆ ಈ ಯುಗದ ಕವಿಗಳು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದರು. 
ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸತ್ಕ್ಯವಿ ಪಂಪ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಿದ ರೀತಿ ಇಂದಿಗೂ 
ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯವಾಗಿದೆ. 
"“ಒತ್ತಿತಜುಂಬಿನಿಂದ ರಿಪುಭೂಜ ಸಮಾಜದ ಬೇರ್ಗಳಂ ನಭ 
ಕೈತ್ತದೆ ಬಂದು ತನ್ನ ಮಜ'ವೊಕ್ಕೊಡೆ ಕಾಯದೆ ಚಾಗದೊಳ್ಳಿನ 
ಚ್ಹೊತ್ತದೆ ಮಾಣು ಬಾಟ್ವ ಪುಟುವಾನಸನೆಂಬನಜಾಂಡಮೆಂಬುದೊಂ 
ದತ್ತಿಯ ಪಣ್ಣೊಳಿರ್ಪ ಪುಟುವಲ್ಲದೆ ಮಾನಸನೇ ಮುರಾಂತಕ-' 
(ವಿಕ್ರಮಾರ್ಜುನವಿಜಯಂ ೫-೭೫) 
ಬರಿ ಶೂರನಾದವನು ಮನುಷ್ಯನಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಆತ ರಕ್ಷಕನೂ ತ್ಯಾಗಿಯೂ ಆಗಿರಬೇಕು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಯುಗಧರ್ಮ ಮಾಡಲು ಪಂಪ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ. 
ನಂತರ ಬಂದ ರನ್ನ ಗದಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕ 
"“ಈಯಲಿರಿಯಲ್‌ ಶರಣ್ಣುಗೆ 
ಕಾಯಲ್‌ ಕ್ಷತ್ರಿಯರೆ ಬಲ್ಲರ್‌”' 
ಎಂದು ಈ ಮೂರು ಗಣಗಳನ್ನು ಕ್ಷತ್ರಿಯರಿಗೆ ಮೀಸಲಿರಿಸಿದರೂ ಪಂಪನ ಉದಾತ್ತ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನೇ ಹಿಡಿದ. ಈಯಲ್‌, ಇರಿಯಲ್‌ ಮತ್ತು ಶರಣ್ಣುಗೆ ಕಾಯಲ್‌ ಶಬ್ದಗಳು ಪಂಪ 
ಬಳಸಿದ ಶಬ್ದಗಳ ತೂಕವನ್ನು ಹೊಂದದಿದ್ದರೂ ರಕ್ಷಣೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಕ್ಷತ್ರಿಯರ ನೈತಿಕ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ತಿಳಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿವೆ. 


ಗಿ “ತುಜುಗೋಳೊಳ್‌ ಪೆಣ್ಣುಯ್ಯಲೊ ಸ್ನ ಇಲಿ] 
೬4  ಅಮಿವೆಸದೊಳಂಟಿನೆಡಜೊಳೂರಟವಿನೊಳಂ EA, 
ಎ ತಲಿಸಂದು ಗಂಡುತನವನೆ © So 
ಗಿ ಹ ಸ್ಸ ಹ ಶ್ರ: F ್ನ 
17 ನೆಣಪದವಂ ಗಂಡನಲ್ಲನೆಂತುಂ ಷಂಡಂ.” ನಿಕೆನೌರ್‌ 
y We: ತೆ 


& (ಗದಾಯುದ್ಧ ೨-೨೪) 
ಎಂದು ರನ್ನ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ವೀರನ ಕರ್ತವ್ಯ, ಊರಿನ ಜನರ ಸಂಪತ್ತಿನ ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರ 
ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡುವುದೇ ಆಗಿದೆ. 
ರಾಜರು ದರೋಡೆಕೋರರ ಹಾಗೆ ಇದ್ದಾಗ ಗ್ರಾಮಗಳನ್ನು ಲೂಟಿ ಮಾಡುವುದೇ 
ಜೋಳವಾಟ"ಯವರಾದ ಸೃನಿಕರ ಕೆಲಸವಾಗಿತ್ತು. ರಾಜರ ಅನ್ನದ ಯಣ ತೀರಿಸಲು ಸೈನಿಕರು 
ಯುದ್ದ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರು ಆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ದೋಚಿಕೊಂಡು ಇಷ್ಟ ಬಂದ 
ಹೆಣ್ಣುಗಳನ್ನು ಹಾರಿಸಿ ಒಯ್ಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಯುದ್ಧದಲ್ಲೇ "ಸ್ಪರ್ಗ' ಕಾಣುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರು 
ಸತ್ತರು ಕೂಡ ಇಂಥದೇ ಸ್ವರ್ಗ ಸಿಗುವುದು ಎಂದು ನಂಬಿಸಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ಈ ಮಹಾಕಾವ್ಯಗಳಿಗಿಂತ ಹಿಂದೆಯೆ ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಈ "ಸ್ವರ್ಗಸುಖ' ನೀಡುವ 
ವಸ್ತುಗಳು ಮತ್ತು ಯೌವನ ಕ್ಷಣಿಕ ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ 


ಸರಿಯಾಗಿ ತಿಳಿಹೇಳುವುದು ಕಾವ್ಯದ ಜವಾಬ್ದಾರಿ ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ (೧೪೫ 


ಕ್ರಿ. ಶ. ೭೦೦ರ ಶ್ರವಣ ಬೆಳ್ಳೊಳ ಶಾಸನದಲ್ಲಿ “ಸುರ ಚಾಪಂಬೋಲೆ ವಿದ್ಯುಲ್ಲತೆಗಳ 
ತೆಅವೋಲ್‌ ಮಂಜುವೋಲ್‌ ತೋಣ' ಬೇಗಂ ಪಿರಿಗುಂ ಶ್ರೀ ರೂಪ ಲೀಲಾಧನ ವಿಭವ 
ಮಹಾರಾಶಿಗಳ್‌ ನಿಲ್ಲವಾರ್ಗಂ?' ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದರೆ 

ಕವಿರಾಜ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ : 

"ಪಾಪಮಿದು ಪುಣ್ಯಮಿದು ಹಿತ 
ರೂಪಮಿದಹಿತ ಪ್ರಕಾರಮಿದು ಸುಖಮಿದು ದುಃ 
ಖೋಪಾತ್ರಮಿದೆಂದಣಿ'ಪುಗು 

ಮಾ ಪರಮ ಕವಿ ಪ್ರಧಾನರಾ ಕಾವ್ಯಂಗಳ್‌' 

ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗಿದೆ. ಈ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯ ದಾರಿ ಶಾಂತಿಯ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ವಿವರಿಸಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 

“ಕಸವರಮೆಂಬುದು ನೆಆ” ಸೈರಿಸಲಾರ್ಪೊಡೆ 
ಪರವಿಚಾರಮಂ ಧರ್ಮಮುಮಂ” (೩.೧೭೭) 

ಎಂದು ಕವಿರಾಜ ಮಾರ್ಗದ ಕರ್ತೃ ಶ್ರೀ ವಿಜಯ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಅನ್ಯರ ವಿಚಾರವನ್ನು ಮತ್ತು ಧರ್ಮವನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಸಹಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾದರೆ ಆ 
ಮನಸ್ಸೇ ಬಂಗಾರ (ಸಂಪತು) ಎಂಬುದು ಇದರ ತಾತ್ಪರ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ಪರ ವಿಚಾರ ಮತ್ತು ಪರ ಧರ್ಮದ ಬಗ್ಗೆ ಅಸೂಯೆ ಹುಟ್ಟುವುದರಿಂದ ಸಮಾಜ ಎಂಥ 
ಹೀನ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಮುಟ್ಟಬಹುದು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಇಂದಿನ ವಿದ್ಯಮಾನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿ. 

ಪಂಪ ಕವಿಯೂ, ಕಲಿಯೂ ಆಗಿದ್ದನೆಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಪಂಪನಿಗೆ ಯುದವಂಬುದು 
ನರಕದ ಬಾಗಿಲಾಯಿತು. 

"ಇದು ಪಾತಾಳ ಬಿಲಕ್ಕೆ ಬಾಗಿಲಿದು ದಲ್‌ ಘೋರಾಂಧಕಾರಕ್ಕೆ ಮಾಡಿದ ಕೂಪಂ' ಎಂದು 
ಆತ ವೈಶಂಪಾಯನ ಸರೋವರದ ವರ್ಣನೆಯ ಮೂಲಕ ಯುದ್ಧದ ಭೀಕರತೆಯನ್ನು 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಜೋಳವಾಜ'ಯವರಿಗೆ ಯುದ್ದದಿಂದ ಸ್ಪರ್ಗ ಸಿಗುವುದು ಎಂಬ ಭ್ರಮೆ ಹುಟ್ಟಿಸಲಾಗಿತ್ತು. 
ಯುದ್ದ ಮಾಡುವವರು ಅರಸನ ಅನ್ನದ ಯಣದಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇವೆ ಎಂಬ ಸಹಜ ಭಾವ ತಾಳುವಂ 
ಜೋಳವಾಟ' ಒಂದು ಮೌಲ್ಯವಾಗಿಬಿಟ್ಟಿತ್ತು. 

ಆದರೆ ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣ ಈ ಮೌಲ್ಯದ ಮೂಗು ಕೊಯ್ದ. 

ಜೋಳವಾಳಿಯವನಲ್ಲ; ವೇಳೆವಾಳಿಯವ ನಾನಯ್ಯಾ 
ಹಾಳುಗೆಟ್ಟೋಡುವ ಆಳು ನಾನಲ್ಲಯ್ಯ 

ಕೇಳು, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ಮರಣವೇ ಮಹಾನವಮಿ! 

ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಿಂದಿನ ಯುಗದ ಮೌಲ್ಯವಾದ ಅನ್ನದ 
ಯಣವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ತತ್ತಕ್ಕೆ ಬದ್ಧನಾದ ವೇಳೆವಾಳಿಯವನಾಗಿ ಸಾಯಲು ಸಿದ್ಧರಿದ್ದಾರೆ. 

ವಚನದ ಮೂಲಕ ಅವರು ಯುದ್ಧದ ಟೋಳ್ಳುತನವನ್ನೇ ಹೊರಹಾಕಿದ್ದಾರೆ ಸ ಯುದ್ಧದಿಂದ 


ಸ್ವರ್ಗ ಸಿಗದು. ಆದರೆ ಕಾಯಕದಿಂದ ಕೈಲಾಸ ಸಿಗುವುದು ಎಂಬ ವಾತವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ಯುಗ 
ಪುರುಷರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರಿಂದಲೇ ಕನ್ನಡ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕ ಪ್ರಧಾನ ಯುಗ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು ಎಂದು ಹೇಳುವುದು ಅತಿಶಯೋಕ್ತಿ ಅಲ್ಲ. 

ವಚನಕಾರರ ಯುಗದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕವು ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿ ನಿಂತಿತು. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ 
ಬಣದ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಸಂಪತ್ತಿದೆ, ಮನಶ್ಶಾಂತಿ ಇದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಕಾಯಕ ತತ್ವ 
ಸದಾ ಯುದ್ದ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಕೆಡುಕಿನ ವಿರುದ್ದ ನಡೆಯುವ ಹೋರಾಟದ 
ಪರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 

ಯುದ್ಧ ಧರ್ಮವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಯುದ್ಧದ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ತಹಬಂದಿಗೆ 
ತರುವ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಯುದ್ಧ ಪ್ರಧಾನ ಯುಗದ ಕಾವ್ಯ ನಿಭಾಯಿಸಿತು. 

ವಚನಕಾರರ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಅದು ಕಾಯಕ ಧರ್ಮವನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಯುದ್ದ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಪಡೆಯಿತು. 

ಕಾವ್ಯಧರ್ಮ ಮನುಷ್ಯತ್ವದ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ 
ಅದು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ನಿಂತಿದೆ. 

ಕುಮಾರವ್ಯಾಸನ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಧಾರ್ಮಿಕಭಾವಪ್ರಧಾನ ಯುಗದ ಸಾಹಿತ್ಯ 
ರಚನೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಯುದ್ಧವನ್ನು ಗಾಣವಾಗೇ ಕಾಣಲಾಗಿದೆ. ಮಹಾಭಾರತ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ದ್ರೌಪದಿ 
ಕೂಡ ಕಾರಣಳಾದಳು ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ ಕುಮಾರವ್ಯಾಸ "ದ್ರೌಪದಿ ಬಂದಳು' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
“ದುರುಪದಿ ಬಂದಿತು' ಎಂದು 1810೧8೩ 09೧691 ನಲ್ಲಿ ಇಟ್ಟು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾನೆ. ಯುದ್ಧ 
irrational ಎಂದು ಆತನಿಗೆ ಹೇಳಬೇಕಾಗಿತ್ತು. 

೨೦ನೇ ಶತಮಾನ ಸಾಮಾಜಿಕನ್ಕಾಯಪ್ರಧಾನ ಯುಗವಾಗಿದೆ. ನವೋದಯದ 
ಶಾಂತಿಪ್ರಿಯತೆ, ನವ್ಯರ ಸಂಪ್ರದಾಯ ವಿರೋಧಿ ಸೂಕ್ಷ ತೆ, ಪ್ರಗತಿಶೀಲರ ಸಾತ್ವಿಕ ಸಿಟ್ಟು, 
ಮತ್ತು ಬಂಡಾಯದವರ ಚಳವಳಿ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಯುದ್ಧವಿರೋಧಿ ನೀತಿಯನ್ನೇ ಹೊಂದಿವೆ. ಶಾಂತಿಗಾಗಿ 
ತಡಕಾಡುತ್ತಿವೆ. 


ಬರೆದ ಆಶಯ ಲೇಖನ.) 


ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ 


ನೂರ ಹನ್ನೆರಡು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಅಮೆರಿಕದ ನ್ಯೂಯಾರ್ಕ್‌ನಿಂದ ಸ್ಕಾನ್‌ಫ್ರಾನ್ಸಿಸ್ಕೊವರೆಗೆ, 
ಕೆಲಸದ ಅವಧಿಯನ್ನು ಎಂಟು ಗಂಟೆಗೆ ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸಬೇಕೆಂಬ ಮುಖ್ಯ ಬೇಡಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಕಾರ್ಮಿಕರು ಪ್ರದರ್ಶನಗಳ ಚಂಡಮಾರುತವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಷಿಕಾಗೊ ನಗರ ಹೋರಾಟದ 
ಕೇಂದ್ರವಾಯಿತು. ಸೂರ್ಯೋದಯದಿಂದ ಸೂರ್ಯಾಸ್ತದವರೆಗೆ ದುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದ ಕಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ 
ಎಂಟು ಗಂಟೆಗಳ ಕೆಲಸದ ಕಲ್ಪನೆ ಹೊಸ ಚೈತನ್ಯ ತುಂಬಿತು. ಎಂಟು ಗಂಟೆಗಳ ಕೆಲಸದ 
ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ಮುಂದಿಟ್ಟು ಷಿಕಾಗೊ ನಗರದಲ್ಲಿ ೧೮೮೬ನೇ ಮೇ ಒಂದರಂದು ನಡೆಸಿದ 
ಮುಷ್ಕರದಲ್ಲಿ ೪೦ ಸಾವಿರ ಮಂದಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ಒಂದು ಶತಮಾನದ ಹಿಂದೆ 
ಈ ಸಂಖ್ಯೆ ಬೆರಗುಗೊಳಿಸುವಂಥದ್ದು. ಸುಸಂಘಟಿತವಾಗಿದ್ದ ಆ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಶಾಂತಿಯುತವಾದ 
ಪ್ರದರ್ಶನವನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಿದರು. ಮೇ ಮೂರರಂದು ಮ್ಯಾಕೊರ್ಮಿಕ್‌ ಹಾರ್ವೆಸ್ಟರ್‌ 
ಪ್ಲಾಂಟ್‌ನಲ್ಲಿ ಪೊಲೀಸರು ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮೇಲೆ ಗುಂಡು ಹಾರಿಸಿದಾಗ ಆರು ಮಂದಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು 
ಮೃತಪಟ್ಟು ೫೦ ಮಂದಿ ಗಾಯಗೊಂಡರು. 

ಈ ಹಿಂಸಾಕಾಂಡಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿ ಮೇ ೪ ರಂದು ಹೇ ಮಾರ್ಕೆಟ್‌ ಚೌಕದಲ್ಲಿ 
ಬೃಹತ್‌ ಪ್ರತಿಭಟನಾ ರ್ಯಾಲಿಯನ್ನು ಹೊರಡಿಸಲಾಯಿತು. ರ್ಯಾಲಿ ಮುಗಿಯುವ ವೇಳೆಗೆ ಅಪರಿಚಿತ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಬ್ಬ ಚೌಕದಲ್ಲಿ ಬಾಂಬ್‌ ಎಸೆದಾಗ ಒಬ್ಬ ಪೊಲೀಸ್‌ ಮೃತಪಟ್ಟ. ನಂತರ ನಡೆದ ಗಲಭೆಯಲ್ಲಿ 
ಆರು ಮಂದಿ ಪೊಲೀಸರು ಮತ್ತು ನಾಲ್ವರು ಕಾರ್ಮಿಕರು ಸತ್ತು ಅನೇಕರು ಗಾಯಗೊಂಡರು. 

ಯುರೋಪಿನ ಜನ ನೂರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ವಸಂತ ಯತುವಿನ ಪ್ರಾರಂಭದ ದಿನವಾದ 
ಮೇ ಒಂದನ್ನು ಉತ್ಸಾಹದ ಹಬ್ಬವಾಗಿ ಆಚರಿಸುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಆಗ ಇಡೀ ಯುರೋಪು 
ನಿಸರ್ಗ ಸೌಂದರ್ಯದಿಂದ ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲೆಂದರಲ್ಲಿ ಬಣ್ಣ ಬಣ್ಣದ ಹೂಗಳು, 
ಹಚ್ಚ ಹಸಿರು ಎಲೆಗಳು ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೂರೆಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಜನರ ಸಂಭ್ರಮಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅವಕಾಶ 
ನೀಡುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ದೀರ್ಫ ಹಗಲುಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಆ ಸಂತೋಷದ ದಿನವನ್ನು 
ಹೋರಾಟದ ದಿನವನ್ನಾಗಿ ಆರಿಸಿಕೊಂಡರು. 


ಮೊದಲ ಮೇ ದಿನವೇ ಹಿಂಸಾಕಾಂಡದ ದಿನವಾಯಿತು. ಕಾರ್ಮಿಕರ ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು 
ಹತ್ತಿಕ್ಕಲು ಸರ್ಕಾರಿ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ಅಮಾನುಷವಾಗಿ ವರ್ತಿಸತೊಡಗಿದರು. ದೇಶಾದ್ಯಂತ 
ನಡೆಯುತ್ತಿದ್ದ ಹೋರಾಟಗಳಲ್ಲಿ ಅಸಂಖ್ಯ ಜನರನ್ನು ಬಂಧಿಸಿ ಜೈಲಿಗೆ ಹಾಕಲಾಯಿತು. ಮೇ 
ನಾಲ್ಕರಂದಾದ ಘಟನೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಷಿಕಾಗೊ ನಗರದ ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರಾದ ಆಲ್ಬರ್ಟ್‌ 
ಪಾರ್ಸನ್ಸ್‌, ಆಗಸ್ಟ್‌ ಸ್ರ ಖ್‌, ಸ್ಯಾಮುಯೆಲ್‌ ಫೀಲ್ದನ್‌, ಯುಜಿನ್‌ ಸ್ಟ್ವಾಚ್‌. ಅಡೊಲ್ಸ್‌ ಫಿಷರ್‌, 
ಜಾರ್ಜ್‌ ಏಂಜೆಲ್‌, ಲೂಯಿಸ್‌ ಲಿಂಗ್‌ ಮತ್ತು ಆಸ್ಕರ್‌ ನೀಬೆ ಅವರನ್ನು ವಿಚಾರಣೆಗೆ 
ಒಳಪಡಿಸಲಾಯಿತು. ಬಾಂಬ್‌ ಬೀಳುವ ಮೊದಲೇ ಫೀಲ್ದನ್‌ ಹೊರತಾಗಿ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ನಾಯಕರು 
ಚೌಕವನ್ನು ಬಿಟ್ಟಿದ್ದರೂ ಅವರೆಲ್ಲರ ಮೇಲೆ ಕೊಲೆಯ ಆಪಾದನೆಯನ್ನು ಹೊರಿಸಲಾಯಿತು. 
ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರು ಸ್ವಾಭಿಮಾನದಿಂದ ವಿಚಾರಣೆಯನ್ನು ಎದುರಿಸಿದರು. ಬಂಧನದಿಂದ 
ತಪ್ಪಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಆಲ್ಬರ್ಟ್‌ ಪಾರ್ಸನ್ಸ್‌ ನ್ಯಾಯಾಲಯಕ್ಕೆ ಬಂದು ಸಂಗಾತಿಗಳ ಜೊತೆ ಸೇರಿಕೊಂಡ. 
ನ್ಯಾಯಾಲಯ ಏಳು ಮಂದಿಗೆ ಗಲ್ಲು ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಿ ಆಸ್ಕರ್‌ ನೀಬೆಗೆ ೧೫ ವರ್ಷಗಳ ಕಾರಾಗೃಹ 
ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಿತು. ಮರಣದಂಡನೆ ತೀರ್ಪನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ ಪ್ರತಿಭಟಿಸಲಾಯಿತು. ಈ 
ಪ್ರತಿಭಟನೆಗೆ ಬಗ್ಗಿ ಫೀಲ್ಲನ್‌ ಮತ್ತು ಸ್ಟ್ವಾಚ್‌ ಅವರ ಮರಣದಂಡನೆಯನ್ನು ಜೀವಾವಧಿ ಶಿಕ್ಷೆಗೆ 
ಇಳಿಸಲಾಯಿತು. ಶಿಕ್ಷೆಗೊಳಗಾದವರಲ್ಲಿ ಅತಿ ಕಿರಿಯನಾದ ಲೂಯಿನ್‌ ಲಿಂಗ್‌ ಮರಣ ದಂಡನೆಯ 
ಮುನ್ನಾದಿನ ಆತ್ಮಹತ್ಯೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ಎಂದು ಸಾರಲಾಯಿತು. ಅದು ಕೊಲೆಯೋ ಅಥವಾ 
ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯೋ ಗೊತ್ತಾಗಲಿಲ್ಲ. ೧೮೮೭ನೇ ನವೆಂಬರ್‌ ೧೧ ರಂದು ಅಲ್ಬರ್ಟ್‌ ಪಾರ್ಸನ್ಸ್‌, 
ಆಗಸ್ಟ್‌ ಸ್ಪೈಸ್‌, ಜಾರ್ಜ್‌ ಏಂಜೆಲ್‌ ಮತ್ತು ಅಡಾಲ್ಫ್‌ ಫಿಷರ್‌ ಅವರನ್ನು ಗಲ್ಲಿಗೇರಿಸಲಾಯಿತು. 
ಅವರು ವೀರರಂತೆ ಸಾವನ್ನು ಎದುರಿಸಿದರು. “ನೀವು ನನ್ನ ಧ್ವನಿಯನ್ನು ಹತ್ತಿಕ್ಕಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಒಂದು ದಿನ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಗ ನಮ್ಮ ಮೌನ ನೀವಿಂದು ಹತ್ತಿಕ್ಕುವ ಧ್ವನಿಗಿಂತ ಶಕ್ತಿಶಾಲಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ” 
ಎಂದು ಗಲ್ಲಿಗೇರುವ ಮೊದಲು ಸ್ಪೈಸ್‌ ಹೇಳಿದ. “ಓ ಅಮೆರಿಕದ ಜನರೇ ಜನತೆಯ ಧ್ವನಿ 
ಕೇಳುವಂತಾಗಲಿ'' ಎಂದು ಪಾರ್ಸನ್ಸ್‌ ತಿಳಿಸಿದ. 

ಜೀವಾವಧಿ ಶಿಕ್ಷೆ ಅನುಭವಿಸುತ್ತಿದ್ದ ಮೂವರು ನಾಯಕರನ್ನು ೧೮೯೩ರಲ್ಲಿ ಬಿಡುಗಡೆ 
ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಅವರನ್ನು ಅಪರಾಧಿಗಳೆಂದು ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಸಾಬೀತುಗೊಳಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಗಲ್ಲಿಗೇರಿದ ನಾಯಕರು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಎಲ್ಲರೂ ನಿರಪರಾಧಿಗಳಾಗಿದ್ದರು. ಆದರೆ 
ನ್ಯಾಯಾಧೀಶರ ಪಕ್ಷಪಾತದ ತೀರ್ಪಿನಿಂದಾಗಿ ಈ ಅನ್ಕಾಯವಾಯಿತೆಂದು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಅರಿವಾಯಿತು. 
ಅಮೆರಿಕದ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳು ಪ್ರಮುಖ ಸಾಕ್ಷಿದಾರನಿಗೆ ಲಂಚ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದೂ ತಿಳಿದುಬಂದಿತು. 

ಕಳೆದ ನೂರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ವಿಶ್ವದ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಈ ಹುತಾತ್ಮರ ಕರೆಗೆ 
ಓಗೊಡುತ್ತ ಮುನ್ನಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ೧೮೮೬ನೇ ಮೇ ಒಂದರಂದು ಅವರು ಆಚರಿಸಿದ ಮೇ ದಿನವನ್ನು 
ವಿಶ್ವದಾದ್ಯಂತ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಒಗ್ಗಟ್ಟಿನ ದಿನವಾಗಿ ಆಚರಿಸಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 


ಕಮೂನಿಸ್ಟ್‌ ಪ್ರಣಾಳಿಕೆ 
ಷಿಕಾಗೊ ದುರಂತಕ್ಕೆ ೩೮ ವರ್ಷಗಳ ಮುಂಚೆ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಅವರು 
ಬರೆದ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಪ್ರಣಾಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಚಳವಳಿ ಕುರಿತು ಪ್ರಸ್ತಾಪ 


ಮಾಡಲಾಗಿದೆ. ೧೮೬೬ರಲ್ಲಿ ಜಿನಿವಾದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಮೊದಲನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ನಲ್ಲಿ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೧೪೯ 


ಎಂಟು ಗಂಟೆ ಕೆಲಸದ ಅವಧಿ ಕುರಿತು ನಿರ್ಣಯವೊಂದನ್ನು .ಪಾಸು ಮಾಡಲಾಯಿತು. ಆ 
ವೇಳೆಗಾಗಲೇ ಯುರೋಪು ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕಗಳಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಕಾರ್ಮಿಕ ಹೋರಾಟಗಳು ನಡೆದವು. 
ಆಳುವ ವರ್ಗದ ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಯನ್ನು ಕಾರ್ಮಿಕರು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಮುನ್ನಡೆದು ಹೆಚ್ಚು 
ಹೆಚ್ಚು ಸಂಘಟಿತರಾಗತೊಡಗಿದರು. ಕ 

ಮೊದಲನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ನ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಂದಾಗಿ ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕರು ತೀವ್ರ 
ಸಂಘಟಿತರಾಗಿ ಕೊನೆಗೆ ೧೮೭೧ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ ೧೮ ರಂದು ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ನಲ್ಲಿ ರಾಜ್ಯಾಧಿಕಾರವನ್ನು 
ಕೈವಶ ಮಾಡಿಕೊಂಡರು. ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೬ ರಂದು ತಾವು ರಚಿಸಿಕೊಂಡ ಕಮ್ಯೂನ್‌ಗೆ ಅಧಿಕಾರವನ್ನು 
ಹಸ್ತಾಂತರ ಮಾಡಿದರು. ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಮ್ಯೂನ್‌, ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮೊದಲ ಸರ್ಕಾರ ಎಂದು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಯಿತು. ಕೊನೆಗೆ ೭೨ ದಿನಗಳ ನಂತರ ಮೇ ೨೮ ರಂದು ನಡೆದ ಕೊನೆಯ ಕಾಳಗದಲ್ಲಿ 
ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಮ್ಯೂನ್‌ನ ಅಧಿಕಾರ ಕೊನೆಗೊಂಡಿತು. 

ಕಾರ್ಮಿಕರು ತಮ್ಮ ವಿಜಯವನ್ನು ಮರೆಯಬಹುದು. ಆದರೆ ಷಿಕಾಗೊ ದುರಂತವನ್ನು 
ಮರೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಪ್ರತಿ ಮೇ ದಿನದಂದು ಅವರು ಹುತಾತ್ಮರ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಸ್ಮರಿಸುತ್ತಾರೆ 
ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸಲು ಪ್ರತಿಜ್ಞೆಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಮೇ 
ದಿನಾಚರಣೆ ಆಚರಿಸುತ್ತಿರುವ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ೧೧೨ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಹಿಂತಿರುಗಿ ನೋಡಿದಾಗ 
ಮನುಕುಲ ಅನೇಕ ಮಹತ್ವದ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಿದ್ದು ಕಂಡುಬರುತ್ತದೆ. ಆ ಸಾಧನೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಪಾತ್ರ ಹಿರಿದಾಗಿದೆ. ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ಮಾರಕವಾಗಿ ಬೆಳೆದಂತಹ ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಅನ್ನು 
ಬಗ್ಗು ಬಡೆದದ್ದು ಕಾರ್ಮಿಕರ ಸರ್ಕಾರವನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಎಂಬುದು ಜಗತ್ತಿಗೇ 
ತಿಳಿದ ವಿಷಯವಾಗಿದೆ. ರಷ್ಯದಲ್ಲಿ ೧೯೧೭ರಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯ ನಂತರ 
ಭಾರತವನ್ನೊಳಗೊಂಡು ವಿಶ್ವದ ೧೬೭ಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ವಸಾಹತುಶಾಹಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಗಳಿಸಿದವು. ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ಪತನದವರೆಗೆ ವಿಶ್ವದ ಮೂರನೇ 
ಒಂದು ಭಾಗ ಸಮಾಜವಾದಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪಡೆದಿತ್ತು. 

ಲೆನಿನ್‌ ಅವರ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾದ ಮೂರನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ 
(೧೯೧೯-೧೯೪೩) ನಲ್ಲಿ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತಿರುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ 
ವಿಮೋಚನಾ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಬೆಂಬಲ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಲಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಫ್ಯಾಸಿಸಂ, 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದ, ನವ ವಸಾಹತುಶಾಹಿ, ಅಪಾರ್ಥೀಡ್‌, ಜಿಯೊನಿಜಂ ಮುಂತಾದ ಅಮಾನುಷ 
ಪದ್ಧತಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಂದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷ ಮತ್ತು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ತೃತೀಯ ಜಗತ್ತಿನ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು 
ಕಬಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ದಾರಿದ್ರ, ರೇಖೆಯ ಕೆಳಗೆ ಇಳಿಯುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಜಾಗತೀಕರಣ, 
ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮತ್ತು ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳ ಮೂಲಕ ಬಡದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ತಮ್ಮ ರಕ್ತದಾಹವನ್ನು ತೀರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಡೀ ವಿಶ್ವ ಭಯಂಕರ 
ಸುಲಿಗೆಯಿಂದಾಗಿ ಉಸಿರುಗಟ್ಟುವ ವಾತಾವರಣ ಹೊಂದಿದೆ. ಯಾವಾಗ ಎಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧ 
ಸಿಡಿಯುವುದೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಯುದ್ಧ ಎಲ್ಲಿಂದಲಾದರೂ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಲಿ ಅದು ಎಲ್ಲೆಡೆ ಆವರಿಸುತ್ತದೆ. 
ಇವೆಲ್ಲ ಇಂದು ವಿಶ್ವದ ಕಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ ಸವಾಲಾಗಿವೆ. 


ಬೇಡಿಕೆ 

ಎಂಟು ಗಂಟೆ ಕೆಲಸ ಮತ್ತು ವಾರ್ಷಿಕ ರಜೆಯ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನಿಟ್ಟು ಮೊದಲು 
ಬೀದಿಗಿಳಿದವರೆಂದರೆ ಆಸ್ಟ್ರೇಲಿಯದ ಕಾರ್ಮಿಕರು. ೧೮೫೬ರಲ್ಲಿ ಅಲ್ಲಿನ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಒಂದು 
ದಿನ ಸಂಪೂರ್ಣ ಕೆಲಸ ಸ್ಥಗಿತಗೊಳಿಸಲು ಕರೆ ನೀಡಿದರು. ಸಭೆ-ಸಮಾರಂಭ-ಮನರಂಜನೆ 
ಮತ್ತು ಎಂಟು ಗಂಟೆ ಕೆಲಸದ ಬೇಡಿಕೆಗಾಗಿ ಆ ದಿನ ಮೀಸಲಿಡುವ ಇಚ್ಛೆ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದರು. 
ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೨೧ ವಾರ್ಷಿಕ ರಜಾ ದಿನವೆಂದು ಸಾರಿದರು. ೧೮೫೬ರ ಏಪ್ರಿಲ್‌ ೨೧ರಂದು ಕಾರ್ಮಿಕ 
ದಿನ ಆಚರಿಸಿದ್ದು ಆಸ್ಟ್ರೇಲಿಯದ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮೇಲೆ ಅಗಾಧ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿತು. ಪ್ರತಿವರ್ಷ 
ಈ ದಿನಾಚರಣೆಯನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸಬೇಕೆಂದು ಬಯಸಿದರು. ಈ ರಜಾದಿನದ ಕಲ್ಪನೆ ವಿಶ್ವದ 
ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲೆಲ್ಲ ಹಬ್ಬಿತು ; 

ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ಆರಂಭವಾಗಿ ನೂರು ವರ್ಷಗಳು ಕಳೆಯುವುದರೊಳಗಾಗಿ ಭೂಗೋಳದ 
ಮೂರನೇ ಒಂದು ಭಾಗ ಸಮಾಜವಾದಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪಡೆದಿತ್ತು. ಸುಲಿಗೆ ಮತ್ತು ಹೀನ 
ಪೈಪೋಟಿಗಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಸಂಬಂಧಗಳು ಸಹಕಾರ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆ 
ಮೇಲೆ ನಿಲ್ಲುತ್ತವೆ. ಸಮಾನತೆಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಭವಿಷ್ಯವಿದೆ. ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ 
ಅಂಥ ಸಮಾನತೆ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಎಂಟು ಗಂಟೆಗಳ ಕೆಲಸದ ಬೇಡಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ 
ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿದ್ದರೂ ಅಷ್ಟಕ್ಕೇ ಸೀಮಿತವಾಗದೆ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಹೊಸ ಬದುಕಿನ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ 
ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಮಾಡುವ ಮತ್ತು ನಡೆದುಬಂದ ದಾರಿಯ ಕಡೆಗೆ ಸಿಂಹಾವಲೋಕನ ಮಾಡುವ ದಿನವಾಗಿದೆ. 
ವಿಶ್ವದಾದ್ಯಂತ ನಡೆದ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಹೋರಾಟಗಳ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ 
ಮಾಡುವ ಸಮಯವದು. 

ಎಂಟು ಗಂಟೆ ಕೆಲಸ, ಎಂಟು ಗಂಟೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿ, ಎಂಟು ಗಂಟೆ ಓದು, ಮನರಂಜನೆ - 
ಹೀಗೆ ಎಂಟು ಗಂಟೆಗಳ ಕೆಲಸದ ಸೂತ್ರವನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ ಕಂಡುಹಿಡಿದವರೆಂದರೆ ಅಮೆರಿಕದ 
ಯುವ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಸಂಘಟನೆಯಾದ "ದಿ ಅಮೆರಿಕನ್‌ ಫೆಡರೇಷನ್‌ ಆಫ್‌ ಲೇಬರ್‌'ನ ಸದಸ್ಯರು. 
೧೮೮೪ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೭ರಂದು ನಿರ್ಣಯವೊಂದನ್ನು ಪಾಸು ಮಾಡಿ ೧೮೮೬ರ ಮೇ 
ಒಂದರಿಂದ ಶಾಸನಬದ್ಧವಾಗಿ ಕೆಲಸದ ಅವಧಿಯನ್ನು ಎಂಟು ಗಂಟೆಗಳಿಗೆ ಸೀಮಿತಗೊಳಿಸಬೇಕೆಂದು 
ಬೇಡಿಕೆ ಇಟ್ಟರು. ಈ ಬೇಡಿಕೆ ಅಸಹ್ಯವಾದ ಕೆಲಸದ ಸ್ಥಿತಿ-ಗತಿಗಳ ವಿರುದ್ಧವಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ನಿರುದ್ಯೋಗದ ವಿರುದ್ಧವೂ ಆಗಿತ್ತು. ೧೮೮೬ನೇ ಮೇ ಒಂದನ್ನು ನಡೆದ ಮಹಾಹೋರಾಟ 
ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆಗೆ ಕಾರಣವಾಯಿತು. ೧೭೮೯ರ ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಯ 
ಶತಮಾನೋತ್ಸವದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯೊಂದಿಗೆ ೧೮೮೯ ಜುಲೈ ೧೪ ರಂದು ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ನಲ್ಲಿ ಎರಡನೇ 
ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ ಸ್ಥಾಪಿಸಲಾಯಿತು. ಆಗ ಮೇ ಒಂದರಂದು ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರ 
ಬೇಡಿಕೆ ದಿನವಾಗಿ ಆಚರಿಸಲು ಕರೆ ನೀಡಲಾಯಿತು. 

ಎರಡನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ ಕರೆಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಯಿಂದ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಓಗೊಟ್ಟರು. ೧೮೯೦ರ 
ಮೇ ದಿನವನ್ನು ಯುರೋಪು ಮತ್ತು ಅಮೆರಿಕಾಗಳಲ್ಲಿನ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಆಚರಿಸಿದರು. 

ಲಂಡನ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮೊದಲ ಮೇ ದಿನದ ಪ್ರದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮಹಾನಾಯಕ 
ಮತ್ತು ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರ ಸಂಗಡಿಗರಾಗಿದ್ದ ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಅವರು ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. 
ಜರ್ಮನಿಯಲ್ಲಿ ಮೇ ದಿನವನ್ನು ಮೇ ನಾಲ್ಕರಂದು ಆಚರಿಸಲಾಯಿತು. ಆ ದಿನ ಮೂರು ಲಕ್ಷದಷ್ಟು 


ಜನ ಸೇರಿದ್ದರು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವಷ್ಟು ದೂರದವರೆಗೆ ಜನ ತುಂಬಿದ್ದರು. “ಈ ನೋಟವನ್ನು 
ಕಾಣಲು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರೂ ನನ್ನೊಂದಿಗೆ ಇದ್ದಿದ್ದರೆ!'' ಎಂದು ಆ ದೃಶ್ಯವನ್ನು ನೋಡಿದ ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ 
ಅವರು ಉದ್ದಾರ ತೆಗೆದರು. ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ದೇಶಗಳ ಬಂಡವಾಳಗಾರರಿಗೂ ಭೂ 
ಮಾಲೀಕರಿಗೂ ಎಲ್ಲಾ ದೇಶಗಳ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳು ಒಂದಾಗಬಲ್ಲರೆಂಬ ವಾಸ್ತವಾಂಶವನ್ನು ಮನವರಿಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಡಲಿದೆ ಎಂದು ಅವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಅಸಹನೆ 

ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆಗಳಿಂದ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಒಗ್ಗಟ್ಟಾಗುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಅವರ ಸರ್ಕಾರ ಸಹಿಸಲಿಲ್ಲ. ಫ್ರಾನ್ಸ್‌, ಇಟಲಿ, ಸ್ಟೇನ್‌ ಮುಂತಾದ ದೇಶಗಳ ಕಾರ್ಮಿಕರು 
ಗುಂಡುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತ ಮೇ ದಿನ ಆಚರಿಸಿದರು. ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಘಗಳ 
ಚಟುವಟಿಕೆಯನ್ನೇ ಕಾನೂನುಬಾಹಿರಗೊಳಿಸಲಾಗಿತ್ತು. ಅಲ್ಲಿನ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಕೂಡ ಸಾವುಬದುಕಿನ 
ಮಧ್ಯೆ ಮೇ ದಿನವನ್ನು ಆಚರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜವಾದಕ್ಕಾಗಿ ನಡೆಸುವ ಹೋರಾಟದ ಸಂಕೇತವಾಯಿತು. ಷಿಕಾಗೊ ನಗರದ 
ಕಾರ್ಮಿಕರ ರಕ್ತದಿಂದ ತೊಯ್ದು ಕೆಂಪಾದ ಬಾವುಟ ತ್ಕಾಗ ಬಲಿದಾನಗಳ ಪ್ರತೀಕವಾಯಿತು. 
ಇಂದು ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದೇ ಹೋರಾಟಗಾರರ ಕೈಯಲ್ಲಿನ ಬಾವುಟದ ಮೇಲೆ ಯಾವುದೇ 
ಲಾಂಛನವಿರಲಿ, ಬ್ಯಾನರಿನ ಮೇಲೆ ಯಾವುದೇ ಸಂಘಟನೆಯ ಹೆಸರಿರಲಿ; ಅವುಗಳ ಕೆಂಪು 
ಬಣ್ಣ ನೂರು ವರ್ಷದ ಹಿಂದೆ ಷಿಕಾಗೊ ನಗರದಲ್ಲಿ ಗುಂಡಿಗಾಹುತಿಯಾದ ಕಾರ್ಮಿಕರ ರಕ್ತವನ್ನು 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ 
ಪರಂಪರೆಯಾಗಿದೆ. 

ಪ್ರಾರಂಭದ ಹತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ತೀವ್ರತರವಾದ 
ರಾಜಕೀಯ ಮುನ್ನಡೆಯಾಯಿತು. 

“ಹಳೆ ರಷ್ಯಾ ಸಾಯುತ್ತಿದೆ ಅದರ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ವಹಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸ್ವತಂತ್ರ ರಷ್ಯಾ ಬರುತ್ತಿದೆ. 
ರಭಾರ್‌ ಶಾಹಿಗಳು ಅಧಃಪತನ ಹೊಂದುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ ವರ್ಷದ ಮೇ ದಿನದ ಕಾರ್ಯಾಚರಣೆಯು 
ಇದನ್ನು ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿಗೆ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದೆ” ಎಂದು ೧೯೧೩ರಲ್ಲಿ ಲೆನಿನ್‌ ಬರೆದರು. ಹೀಗೆ 
ರಷ್ಯಾದಲ್ಲಿ ಕ್ರಾಂತಿಗೆ ಪೂರ್ವಭಾವಿಯಾಗಿ ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ಎಷ್ಟೊಂದು ಸತ್ತಶಾಲಿಯಾಗಿ ಕೆಲಸ 
ಮಾಡುತ್ತ ಬಂದಿತ್ತು ಎಂಬುದು ತಿಳಿಯುತ್ತದೆ. ಅದು ಪರಂಪರಾಗತವಾದ ಕ್ರಾಂತಿಯ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಕಾರ್ಮಿಕರ ಶಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ಒಂದಗೂಡಿಸುವ ದಿನವಾಗಿದೆ. 

ಮೇ ದಿನದಂದು ಕಾರ್ಮಿಕರು ತಮ್ಮ ತುರ್ತು ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಕಡೆಗಷ್ಟೇ ಗಮನಹರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಕಡೆಗೂ ಗಮನ ಹರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂದು ವಿಶ್ವದ 
ಕಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ ಸವಾಲಾಗಿರುವ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಸ್ಯೆ ಎಂದರೆ ಯುದ್ಧ ಉತ್ಪಾದಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಈ ಪೃಥ್ವಿಯನ್ನು ಬದುಕಲು ಹೆಚ್ಚು ಯೋಗ್ಯ ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗುವ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಸದಾ 
ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. “ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯುಳ್ಳ ಮತ್ತು ಸಂಘಟಿತರಾದ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳು 
ಮಾತ್ರವೇ ಅವರಿಗೆ ಮಾರಣಾಂತಿಕ ಹೊಡೆತ ಕೊಡಬಲ್ಲರು. ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯುಳ್ಳ ಮತ್ತು 
ಸಂಘಟಿತರಾದ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳು ಮಾತ್ರವೇ ಜನತೆಗೆ ನಿಜವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಒದಗಿಸಬಲ್ಲರು'' 
ಎಂದು ಲೆನಿನ್‌ ಅವರು ೧೯೦೪ರ ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆಯ ಕರಪತ್ರದಲ್ಲಿ ಬರೆದರು. ಇಂದು 


೧೫೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಒಡೆದು ೧೫ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಅಲ್ಲಿನ ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ 
ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆದು ಜಯಶಾಲಿಯಾಗಿ ನಾಶವಾಗುತ್ತಿರುವ ಆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದರಲ್ಲಿ 
ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಳ್ಳ ಕಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ, ತಮ್ಮ ಸಹೋದರರು ಯುದ್ಧದಿಂದಾಗಿ 
ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಬೇಕಿಲ್ಲ, ಸುಂದರವಾದ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೆ ಬಾಂಬಿನ ಮಳಗೆರೆಯುವುದನ್ನು 
ಅವರು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯುಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಆರ್ಥಿಕ 
ಜಾಗತೀಕರಣದಿಂದ ಜಗತ್ತನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಲು ಅವರು ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚು ಸಂಘಟಿತರಾಗಬೇಕಿದೆ. 

ಭಾರತದಂಥ ದೇಶಗಳ ಕಾರ್ಮಿಕರು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಸಮಗ್ರತೆ ಬಗ್ಗೆ ಕೂಡ 
ಹೆಚ್ಚು ಕಾಳಜಿಯುಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಸ್ವಂತದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಜೊತೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮತ್ತು 
ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಕಾರ್ಮಿಕನಾದವನು ಹೆಚ್ಚಿನ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯುಳ್ಳವನಾಗಿರ 
ಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇದು ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆ ಕಲಿಸಿದ ಪಾಠ. 


ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕ ಚಳವಳಿ 

ಈಸ್ಟ್‌ ಇಂಡಿಯಾ ಕಂಪನಿ ಕ್ರಿಸ್ತ ಶಕ ೧೬೦೦ರಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾಪನೆಗೊಂಡು ೧೬೧೨ರಲ್ಲಿ 
ಸೂರತ್‌ನಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಮಾರಾಟ ಮಳಿಗೆಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿತು. ೧೬೩೯ರಲ್ಲಿ ಮದ್ರಾಸಿನಲ್ಲಿ ಎರಡನೇ 
ಮಳಿಗೆಯ ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಯಿತು. ೧೬೬೯ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬ್ಳೈಯನ್ನು ಗುತ್ತಿಗೆ ಪಡೆಯಿತು. ೧೬೯೬ರಲ್ಲಿ 
ಕಲ್ಕತ್ತೆಯಲ್ಲಿ ಪೋರ್ಟ್‌ವಿಲಿಯಂ ಅನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸಿತು. ಹೀಗೆ, ದೇಶವನ್ನು ಸುತ್ತುವರಿದ ಈಸ್ಟ್‌ 
ಇಂಡಿಯಾ ಕಂಪನಿ ೧೭೫೭ರಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಪ್ಲಾಸಿ ಕದನದ ಮೂಲಕ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ವಸಾಹತು ಆಳ್ವಿಕೆಯನ್ನು 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಿತು. ೧೭೬೪ರಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಔದ್ಯೋಗಿಕ ಕ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ಬ್ರಿಟಿಷರಿಗೆ ಭಾರತವನ್ನು 
ವ್ಯವಸ್ಥಿತ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸುಲಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಕ್ರಿಸ್ತ ಶಕ ೧೮೫೭ರ ಭಾರತದ ಪ್ರಥಮ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಸಮರ ಅವರಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸಿತ್ತು. ಬಂಡಾಯದ ನಂತರ ಈಸ್ಟ್‌ 
ಇಂಡಿಯಾ ಕಂಪನಿ ಕೊನೆಗೊಂಡು ಭಾರತವು ನೇರವಾಗಿ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಆಳ್ವಿಕೆಯ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಂದಿತು. ಸುಲಿಗೆಯನ್ನು ತೀವ್ರಗೊಳಿಸುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರ ದೇಶಾದ್ಯಂತ 
ರೈಲ್ವೆಯನ್ನು ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗೊಳಿಸುವತ್ತ ಗಮನ ಹರಿಸಿತು. 
ಮುಷ್ಕರ 

೧೮೬೨ರಲ್ಲಿ ಬಂಗಾಲದಲ್ಲಿ ಹೌರಾ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಎಂಟು ಗಂಟೆಗಳ ಕೆಲಸದ ಬೇಡಿಕೆಯೊಡ್ಡಿ 
ಮುಷ್ಕರ ಹೂಡಿದರು. ಅವರು ಯಶಸ್ಸು ಗಳಿಸಿದ್ದಕ್ಕೆ ದಾಖಲೆಗಳಿಲ್ಲ. ಅದು ಸ್ವಯಂ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಅಸಂಘಟಿತ ಮುಷ್ಕರವಾಗಿದ್ದರೂ ಮೊದಲ ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮುಷ್ಕರವೆಂದು 
ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. "ಸೋಮ ಪ್ರಕಾಶ' ಎಂಬ ಬಂಗಾಲಿ ಪತ್ರಿಕೆಯೊಂದು ಆ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಬೆಂಬಲ 
ನೀಡಿದ್ದು ಶ್ಲಾಘನೀಯವಾಗಿದೆ. 

ಬ್ರಹ್ಮೋ ಸಮಾಜದ ಶಶಿಪಾದ ಬ್ಯಾನರ್ಜಿ ೧೮೭೭ರಲ್ಲಿ ಅನೇಕ ಸಭೆ ಸಮಾರಂಭಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಾರ್ವಾನೆ ಕಾಯ್ದೆಯ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನಿಟ್ಟಿದ್ದರು. ಅದೇ ವರ್ಷ ಮುಂಬೈಯ ಸಪೂರ್ಜೆ ಬೆಂಗಾಲಿ 
ಅವರು ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಕೆಲಸದ ದಿನವನ್ನು ನಿಗದಿಗೊಳಿಸುವ ಬೇಡಿಕೆ ಇಟ್ಟರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ಮಸೂದೆಯೊಂದನ್ನು ರೂಪಿಸಿ ವಿತರಣೆ ಮಾಡಿದರು. ಎಲ್ಲ ಪ್ರಯತ್ನಗಳ ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ 
೧೮೮೧ರಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಲಾನೆ ಕಾಯ್ದೆ ರೂಪುಗೊಂಡು ಕೆಲಸದ ನಿಯಮಗಳನ್ನು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಲಾಯಿತು. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೧೫೩ 


ಆ ವೇಳೆಯಲ್ಲಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡಿನ ಶ್ರಮಜೀವಿಗಳು ಸೂರ್ಯೋದಯದಿಂದ ಸೂರ್ಯಾಸ್ತದವರೆಗೆ 
ದುಡಿಯುತ್ತಿದ್ದರು! 

೧೮೮೪ರಲ್ಲಿ ಎನ್‌. ಎಂ. ಲೋಖಂಡೆ ಅವರ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈ ಗಿರಣಿ ಕಾರ್ಮಿಕರ 
ಸಭೆ ನಡೆದು ನಿಗದಿತ ಕೆಲಸ, ವಾರದ ರಜೆ, ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ವಿರಾಮ ಮತ್ತು ಅಪಘಾತ ಪರಿಹಾರ 
ಮುಂತಾದ ಬೇಡಿಕೆಗಳನ್ನಿಟ್ಟರು. ಲೋಖಂಡೆ ಅವರು ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾಗಿದ್ದ ಬಾಂಬೆ ಮಿಲ್‌ಹ್ಯಾಂಡ್ಸ್‌ 
ಅಸೋಸಿಯೇಷನ್‌ ಭಾರತದ ಪ್ರಥಮ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸಂಘವಾಗಿದೆ. 

೧೮೮೯ರ ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೨ ರಂದು ಬ್ರಿಟನ್ನಿನ ಲ್ಯಾಂಕಷ್ಟೆರ್‌ನ ಗಿರಣಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಸಭೆ 
ಸೇರಿ ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಬೇಡಿಕೆಗಳಿಗೆ ಬೆಂಬಲ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದರು. 


ವಾರದ ರಜೆ 

೧೮೯೦ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈ ಬಟ್ಟೆ ಗಿರಣಿಗಳ ೧೦,೦೦೦ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಲೋಖಂಡೆ ಅವರ 
ಅಧ್ಯಕ್ಷತೆಯಲ್ಲಿ ಸಭೆ ಸೇರಿದಾಗ ಇಬ್ಬರು ಮಹಿಳಾ ಕೆಲಸಗಾರರು ಕೂಡ ಅಲ್ಲಿ ಮಾತನಾಡಿದರು. 
ಆಗ ಮುಂದಿಟ್ಟ ವಾರದ ರಜೆಯ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು ಮಾಲೀಕರು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಯಿತು. 

ಲೇಖನವೊಂದನ್ನು ಬರೆದದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ೧೯೦೮ರಲ್ಲಿ ಬಾಲಗಂಗಾಧರ ತಿಲಕ್‌ ಅವರನ್ನು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಸರ್ಕಾರ ಆರು ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಜೈಲಿಗೆ ಕಳಿಸಿತು. ತಿಲಕ್‌ ಅವರ ಬಂಧನವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ 
ಮುಂಬೈ ಗಿರಣಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಸಾಮೂಹಿಕ ಮುಷ್ಕರ ಹೂಡಿದರು. ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರ 
ಮೊದಲ ರಾಜಕೀಯ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ಇದಾಗಿದೆ. 

ಜಿನೀವಾದಲ್ಲಿ ಭೂಗತವಾಗಿದ್ದ ಲೆನಿನ್‌ ಅವರು ತಿಲಕರ ಬಂಧನವನ್ನು “ಭಾರತೀಯ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ತಿಲಕ್‌ ಅವರ ಮೇಲೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ನರಿಗಳು ಕುಪ್ರಸಿದ್ಧ ಶಿಕ್ಷೆ ವಿಧಿಸಿದ್ದಾರೆ” 
ಎಂದು ಟೀಕಿಸಿದರು. ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಕಾರ್ಮಿಕರ ರಾಜಕೀಯ ಬೆಳವಣಿಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ 
ಚಿಂತೆಯನ್ನುಂಟುಮಾಡಿತು. ಈ ಮುಷ್ಕರ ಆರು ದಿನಗಳವರೆಗೆ ಮುಂದುವರಿಯಿತು. ಪೊಲೀಸರ 
ಜೊತೆ ನೇರ ಹೊಡೆದಾಟ ನಡೆಯಿತು. ಕಾರ್ಮಿಕರ ಬೇಡಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ಆರ್ಥಿಕ ಅಂಶಗಳು 
ಇಲ್ಲದ್ದು ಗಮನಾರ್ಹ. 
ಅವಧಿ ನಿರ್ಧಾರ 

೧೯೧೧ರಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯಾನೆ ಮಾಲೀಕರು ೧೨ ಗಂಟೆಗಳ ಅವಧಿಯ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಒಪ್ಪಿಕೊಂಡರು. 
ಮಕ್ಕಳಿಗೆ ಆರು ಗಂಟೆಗಳ ಕೆಲಸ ನಿಗದಿಯಾಯಿತು. ಹತ್ತು ಗಂಟೆಗಳ ಕೆಲಸದ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನಿಟ್ಟು 
ಮುಂಬೈ ಗಿರಣಿ ಕಾರ್ಮಿಕರ ೫೦ ಯೂನಿಯನ್‌ಗಳು ಹೋರಾಟಕ್ಕಿಳಿದವು. ಸಂಘಗಳ ಕರೆಗೆ 
ಓಗೊಟ್ಟು ಕಾರ್ಮಿಕರು ಒಂದು ತಿಂಗಳವರೆಗೆ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಹಾಜರಾಗದೆ ಬೇಡಿಕೆಯನ್ನು 
ಈಡೇರಿಸಿಕೊಂಡರು. 

೧೯೨೦ರಲ್ಲಿ ಆಲ್‌ ಇಂಡಿಯಾ ಟ್ರೇಡ್‌ ಯೂನಿಯನ್‌ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌ (ಐಟಕ್‌)ನ 
ಸ್ಥಾಪನೆಯಾಯಿತು. ಅದು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಪ್ರಬುದ್ಧತೆಯ ಸಂಕೇತವೆನಿಸಿತು. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ 
ವಿರುದ್ಧದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು ತಮ್ಮ ಪಾತ್ರವನ್ನು ಐಟಕ್‌ ಮೂಲಕ 
ಗುರುತಿಸಿಕೊಂಡರು. ಭಾರತದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಹೋರಾಟದ ಮೇಲೆ ರಷ್ಯಾದ ಕಾರ್ಮಿಕರ ನೇತೃತ್ವದ 
ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ಕ್ರಾಂತಿ ಗಾಢವಾದ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರಿದ್ದನ್ನು ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಮರಿಸಬಹುದು. 


೧೫೪ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಮುಂಬೈ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಜೀವನಾಡಿಯಂತಿದ್ದ ತಿಲಕ್‌ ಅವರು ಐಟಕ್‌ನ ಉದ್ಭಾಟನೆ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅಧಿವೇಶನದ ಮೊದಲೇ ಅವರು ನಿಧನರಾದರು. ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧಿ 
ಅವರು ಐಟಕ್‌ ಸ್ಥಾಪನೆಗೆ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿದ್ದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಉದ್ಭಾಟನಾ ಸಮಾರಂಭಕ್ಕೆ ಅವರು 
ಹಾಜರಾಗಲಿಲ್ಲ. ಲಾಲಾ ಲಜಪತ್‌ರಾಯ್‌ ಐಟಕ್‌ ಸಂಘಟನೆಯನ್ನು ಉದ್ರಾಟಿಸಿದರು. 
ಮೇ ದಿನ 

೧೯೨೭ರಲ್ಲಿ ತನ್ನ ಎಲ್ಲ ಶಾಖೆಗಳಿಗೆ ಮೇ ದಿನ ಆಚರಿಸಲು ಐಟಕ್‌ ಕರೆ ನೀಡಿತು. 
ಆದರೆ ಮದ್ರಾಸ್‌ ಸಮುದ್ರ ದಂಡೆಯಲ್ಲಿ ೧೯೨೩ರಲ್ಲಿ ಮೇ ದಿನವನ್ನು ಅನಧಿಕೃತವಾಗಿ 
ಆಚರಿಸಲಾಗಿತ್ತು. ಕಾಮ್ರೇಡ್‌ ಸಿಂಗಾರವೇಲು ಚೆಟ್ಟಿಯಾರ್‌ ಅವರು ಸಮಾರಂಭದ ಅಧ್ಯಕ್ಷತೆ 
ವಹಿಸಿದ್ದರು. ಆ ದಿನ ಚೆಟ್ಟಿಯಾರ್‌ ಅವರ ಮನೆಯ ಮೇಲೆ ಕೆಂಬಾವುಟವನ್ನು ಹಾರಿಸಲಾಯಿತು. 
ಅವರು ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದ ಮೊದಲ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಎಂದೂ ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ೧೯೨೫ರ 
ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೨೫-೨೭ ರಂದು ಕಾನ್ಪುರದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಭಾರತ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಪಕ್ಷದ ಸ್ಥಾಪನಾ 
ಸಮಾರಂಭದ ಉದ್ಭಾಟನಾ ಭಾಷಣವನ್ನು ಸಿಂಗಾರವೇಲು ಚೆಟ್ಟಿಯಾರ್‌ ಅವರು ಮಾಡಿದರು. 

೧೯೨೬ರಲ್ಲಿ ಲಾಹೋರಿನ ಟಾಂಗಾ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಮೇ ದಿನವನ್ನು ಆಚರಿಸಿದರು. ಫೆಬ್ರುವರಿ 
೧೯೨೮ರಲ್ಲಿ ಸೈಮನ್‌ ಕಮಿಷನ್‌ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗ ಅವರನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ 
ಮತ್ತು ಯುವಕರ ಪಾತ್ರ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿತ್ತು. ಅದೇ ವರ್ಷ ಮುಂಬಯಿ ಬಟ್ಟೆ ಗಿರಣಿಗಳ 
೧,೫೦,೦೦೦ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಏಪ್ರಿಲ್‌ನಿಂದ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ವರೆಗೆ ಆರು ತಿಂಗಳುಗಳ ಕಾಲ ಮುಷ್ಕರ 
ಹೂಡಿ, ಸರ್ಕಾರ ವೇತನದಲ್ಲಿ ಶೇ. ೭.೫ ಕಡಿತ ಜಾರಿಗೆ ತಂದದ್ದನ್ನು ಹಿಂತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಆ ವೇಳೆಗೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಕಾಮ್ರೇಡ್‌ ಬೆನ್‌ ಬ್ರಾಡ್ಜೆ ಕಾರ್ಮಿಕ 
ಸಂಘಟಕರಾಗಿ ಭಾರತಕ್ಕೆ ಬಂದಿದ್ದರು. ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಹತ್ತು ವರ್ಷ ಇದ್ದ ಅವರು ನಾಲ್ಕು ವರ್ಷಗಳನ್ನು 
ಮೀರತ್‌ ಜೈಲಿನಲ್ಲಿ ಕಳೆಯಬೇಕಾಯಿತು. ಆರು ತಿಂಗಳುಗಳವರೆಗೆ ನಡೆದ ಮುಷ್ಕರದ ಪ್ರಾರಂಭದ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಬ್ರಾಡ್ಲೆ ಭಾರತೀಯ ಸಂಗಾತಿಗಳ ಜೊತೆ ಕಾರ್ಯಾನೆಗಳ ಮುಂದೆ ಪಿಕೆಟಿಂಗ್‌ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಒಂದು ದಿನ ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಮಿಲ್‌ ಮ್ಯಾನೇಜರ್‌ ಒಬ್ಬ ಕಾರನ್ನು ಅವರ ಎದುರಿಗೆ 
ತಂದು ನಿಲ್ಲಿಸಿ “ಬ್ರಾಡ್ಜೆ, ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಬಿಳಿಯ ಮನುಷ್ಯನ ಗೌರವವನ್ನು 
ಬೀದಿಗೆಳೆಯುತ್ತಿರುವಿರೆಂಬುದು ನಿಮಗೆ ಮನವರಿಕೆಯಾಗಿದೆಯೆ?'' ಎಂದು ಕೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ “ಇಲ್ಲ, 
ನನ್ನ ಭಾರತೀಯ ಸಂಗಾತಿಗಳ ಪಕ್ಕದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲುವುದರ ಮೂಲಕ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ 
ಘನತೆ ಗೌರವಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆ'' ಎಂದು ಬ್ರಾಡ್ಲೆ ಉತ್ತರಿಸಿದರು. 
ಮೀರತ್‌ ಪಿತೂರಿ 

೧೯೨೯ನೇ ಮಾರ್ಚ್‌ ೨೦ ರಂದು ಸರ್ಕಾರ ೩೨ ಮಂದಿ ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರನ್ನು 
ಬಂಧಿಸಿತು. ಅವರಲ್ಲಿ ೧೭ ಮಂದಿ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ನಾಯಕರಿದ್ದರು. ಅವರನ್ನು ವಿಚಾರಣೆಗಾಗಿ 
ಮೀರತ್‌ಗೆ ತರಲಾಯಿತು. ಅದು ಮೀರತ್‌ ಪಿತೂರಿ ಮೊಕದ್ದಮೆ ಎಂದು ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಆ 
ವಿಚಾರಣೆ ನಾಲ್ಕು ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ನಡೆಯಿತು. ಎಸ್‌. ಎ. ಡಾಂಗೆ, ಜಿ. ಅಧಿಕಾರಿ, ಎಸ್‌. ವಿ. 
ಘಾಟೆ, ಪಿ. ಸಿ. ಜೋಷಿ ಮುಂತಾದ ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರ ಜೊತೆ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರಾದ 
ಬೆನ್‌ ಬ್ರಾಡ್ಜೆ, ಫಿಲಿಪ್‌ ಸ್ಕಾಟ್‌ ಮತ್ತು ಲೆಸ್ಟರ್‌ ಹಚಿನ್‌ಸನ್‌ ಅವರನ್ನೂ ವಿಚಾರಣೆಗೆ 
ಗುರಿಪಡಿಸಲಾಗಿತ್ತು. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೧೫೫ 


೧೯೨೮ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈ ಟೆಕ್ಸ್‌ಟೈಲ್ಸ್‌ ಮುಷ್ಕರದಲ್ಲಿ ಪರಶುರಾಮ ಜಾಧವ್‌ ಎಂಬ 
ಕಾರ್ಮಿಕ ಪೊಲೀಸರ ಗುಂಡಿಗೆ ಆಹುತಿಯಾದಾಗ ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರ ಅನುಮತಿ ಇಲ್ಲದೆ 
ಪೊಲೀಸರು ಪಾರ್ಥಿವ ಶರೀರವನ್ನು ಎತ್ತುವ ಧೈರ್ಯ ಕೂಡ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. 

ಲ್ಯಾಂಕಷೆರ್‌ ಗಿರಣಿ ಕೆಲಸಗಾರರು ಒಂದು ಲಕ್ಷ ರೂಪಾಯಗಳಿಗೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಹಣ 
ಕಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಜೊತೆ ಏಕತೆಯನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದರು. 

ಉಪ್ಪಿನ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹ ಕೈಗೊಂಡ ಗಾಂಧೀಜಿ ಅವರು ೧೯೩೦ರ ಮೇ ೫ ರಂದು ದಾಂಡಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಂಧನಕ್ಕೊಳಗಾದಾಗ ಸೋಲಾಪುರದ ೫೦,೦೦೦ ಗಿರಣಿ ಕೆಲಸಗಾರರು ಮುಷ್ಕರ ಹೂಡಿದರು. 
ಒಂದು ವಾರದವರೆಗೆ ಅಲ್ಲಿನ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಆಡಳಿತ ಕುಸಿದು ಬಿದ್ದಿತು. ಮೇ ೧೨ ರಂದು ಮಾರ್ಷಲ್‌ 
ಲಾ ಜಾರಿಗೊಳಿಸಲಾಯಿತು. 

ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಮೊದಲಿನಿಂದಲೂ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧ 
ವಿರೋಧಿ ನೀತಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ 
ಕೆಲವೇ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಅಂದರೆ ೧೯೩೯ನೇ ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೨ ರಂದು ೯೦ ಸಾವಿರ ಕಾರ್ಮಿಕರು 
ಯುದ್ಧವಿರೋಧಿ ಮುಷ್ಕರದಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದ್ದರು. ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಅದು ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧವನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಿದ ಮೊದಲ ಮುಷ್ಕರ ಎನಿಸಿತು. 

ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ತಮ್ಮ ಹೋರಾಟವನ್ನು 
ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಮುಂದುವರಿಸಿದರು. ೧೯೪೬ರಲ್ಲಿ ಮುಂಬೈಯಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಇಂಡಿಯನ್‌ 
ರಾಯಲ್‌ ನೇವಿಯ ನಾವಿಕರ ಬಂಡಾಯವನ್ನು ಕಾರ್ಮಿಕರು ಬೆಂಬಲಿಸಿದರು. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಮಿಲಿಟರಿ 
೨೦೦ ಜನರ ಕೊಲೆ ಮಾಡಿ ಬಂಡಾಯವನ್ನು ಶತ್ತಿಕ್ಕಿತು. 

ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳೊಡನೆ ಹೋರಾಡಿದ ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ಇಂದು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ 
ಮತ್ತು ಜಾಗತೀಕರಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತ ಮುಂದುವರಿದಿದೆ. 

ದೇಶವನ್ನಿಂದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಸುತ್ತುವರಿದಿದ್ದಾರೆ. ಪಾಕಿಸ್ತಾನದಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕಾ ತನ್ನ 
ಸೈನಿಕ ನೆಲೆ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದೆ ಮತ್ತು ಆಧುನಿಕ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುತ್ತಿದೆ. ಶ್ರೀಲಂಕಾದ ಟ್ರಿಂಕಾಮಲಿ, 
ಮಾರಿಷಸ್‌ನ ಡಿಯಾಗೊ ಗಾರ್ಸಿಯಾ ಮತ್ತು ಬಾಂಗ್ಲಾದೇಶದ ಚಿತ್ತಗಾಂಗ್‌ನಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಸೈನಿಕ 
ನೆಲೆ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದೆ. ದೇಶದ ಒಳಗಡೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳು ಜನರ 
ಸುಲಿಗೆಯನ್ನು ಅವ್ಯಾಹತವಾಗಿ ನಡೆಸಿವೆ. ಭೋಪಾಲ್‌ ಗ್ಯಾಸ್‌ನಂಥ ದುರಂತಗಳಿಂದ ಕೂಡ 
ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಸರ್ಕಾರಗಳ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಯಲಿಲ್ಲ. ದಲಿತರ ಮೇಲೆ ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಹಲ್ಲೆಗಳಾಗುತ್ತಿವೆ. ಕಾಶ್ಮೀರ ಮತ್ತು ಪಂಜಾಬ್‌ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ ವಿದೇಶಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ಕೈವಾಡವಿರುವುದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಅರಿವಿದೆ. ಖಲಿಸ್ತಾನ್‌ ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳಿಗೆ ಅಮೆರಿಕಾ ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಮೂಲಕ 
ತರಬೇತಿ ನೀಡುತ್ತಿದೆ. ಶ್ರೀಲಂಕಾದಲ್ಲಿ ನಡೆಯುತ್ತಿರುವ ತಮಿಳರ ಕಗ್ಗೊಲೆಯ ಹಿಂದೆ ಇಸ್ರೇಲ್‌, 
ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌, ಅಮೆರಿಕಾ ದೇಶಗಳಿವೆ. ಮತೀಯ ಮತ್ತು ಭಾಷಾ ಗಲಭೆಗಳು ಜನರಲ್ಲಿ ಸಂಕುಚಿತ 
ಭಾವನೆಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವುದರಿಂದ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆಗೆ ಭಂಗ ಬರುತ್ತಿದೆ. ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಕಾರ್ಮಿಕರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಮೊಟಕುಗೊಳಿಸುವ ಕೆಲಸವೂ ನಡೆದಿದೆ. ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗ ಈ 
ಎಲ್ಲ ಸವಾಲುಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಲೇ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 


೧೫೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವಶಾಂತಿ 

ಜಗತ್ತು ಈ ಶತಮಾನದ ಪೂರ್ವಾರ್ಧದ ಅವಧಿಯಲ್ಲೇ ಎರಡು ಮಹಾಯುದ್ಧಗಳನ್ನು 
ಕಂಡಿದೆ. ೧೯೧೪-೧೮ರಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಮೊದಲ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ತೆಕ್ಕೆಯಲ್ಲಿ ೩೬ ದೇಶಗಳ 
೧೦೦ ಕೋಟಿ ಜನರಿದ್ದರು. ಏಳು ಕೋಟಿ ಸೈನಿಕರು ಯುದ್ಧ ಮಾಡಿದರು. ೧೯೩೯-೪೫ರಲ್ಲಿ 
ನಡೆದ ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧ ೬೧ ದೇಶಗಳ ೧೭೦ ಕೋಟಿ ಜನರನ್ನು ಆವರಿಸಿತು. ೧೧ 
ಕೋಟಿ ಸೈನಿಕರು ಅದರಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದರು. ಮೊದಲ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಮೂರು ಕೋಟಿ 
ಜನ ಸಾವಿಗೀಡಾದರೆ ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಐದು ಕೋಟಿ ಜನ ಜೀವ ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. 

ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕೆಂಪುಸೇನೆ ನಾಜಿಗಳನ್ನು ಸೋಲಿಸಿತು. ೧೯೪೫ರ ಮೇ ೮ 
ರಂದು ನಾಜಿ ಜರ್ಮನಿ ಬೇಷರತ್‌ ಶರಣಾಗತಿಯ ವಿಧಿಗೆ ಸಹಿ ಹಾಕಿತು. ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಿ 
ಬೆಳೆಸುವುದರ ಕುರಿತು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ ಇಂಗ್ಲಂಡ್‌, ಅಮೆರಿಕ ಮತ್ತು ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶಗಳ 
ನಾಯಕರಾಗಿದ್ದ ವಿನ್‌ಸ್ಟನ್‌ ಚರ್ಚಿಲ್‌, ರೂಸ್‌ವೆಲ್ಟ್‌ ಮತ್ತು ಸ್ಟಾಲಿನ್‌ ಅವರು ಯುದ್ಧ ಮುಗಿದ 
ನಂತರ ಯಾಲ್ಪಾದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಣಯ ಕೈಗೊಂಡರು. 

ಆದರೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ರಣತಿಂಡಿಯಿಂದಾಗಿ ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧದ ನಂತರ 
ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ನೂರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಯುದ್ಧಗಳಾಗಿವೆ. ವ ಯುದ್ಧಗಳಲ್ಲಿ ಅಮೆರಿಕಾ ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ 
ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಭಾಗವಹಿಸಿದೆ. ಹಿಂಸಾಚಾರವೇ ಅದರ ಪ್ರಮುಖ ಅಸ್ತ್ರವಾಗಿ ಬಿಟ್ಟಿದೆ. ೧೯೪೫ರ 
ಆಗಸ್ಟ್‌ ೬ ಮತ್ತು ೯ ರಂದು ಜಪಾನಿನ ಹಿರೊಷಿಮಾ ಮತ್ತು ನಾಗಾಸಾಕಿಗಳ ಮೇಲೆ ಅಣುಬಾಂಬು 
ಹಾಕಿ ಅವುಗಳನ್ನು ಸಾವಿನ ನಗರಗಳನ್ನಾಗಿ ಮಾರ್ಪಡಿಸಿತು. ಹಿರೊಷಿಮಾದಲ್ಲಿ ಅಣುಬಾಂಬಿಗೆ 
ಬಲಿಯಾದ ಜನಸಮೂಹದ ನೆನಪಿಗಾಗಿ ಸ್ಥಾಪಿಸಿದ ಸ್ಮಾರಕದಲ್ಲಿ "5! in peace, the 
mistake will not be repeated" ಎಂದು ಬರೆದ ಶಿಲಾಶಾಸನವಿದೆ. ಆದರೆ ಈ ಅಪರಾಧ 
ಒಂದಿಲ್ಲೊಂದು ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಜೀವಂತವಾಗಿಯೇ ಇದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು “ಯುದ್ಧವಿಲ್ಲದೆ 
ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ' ಎನ್ನುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ತಂದಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಯುದ್ಧವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸಿ ಮನುಕುಲವನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸಲು ಜಗತ್ತಿನ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಪಣತೊಟ್ಟು ನಿಂತಿದೆ. 

ವರ್ಗ ಹೋರಾಟವು ಸದಾ ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಯುದ್ಧವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವುದು 
ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಪರಂಪರೆಯಾಗಿದೆ. ಇತ್ತೀಚೆಗಷ್ಟೆ ಅಮೆರಿಕಾ ಯುದ್ಧ ನೀತಿಗೆ ಎರುದ್ಧವಾಗಿ 
ಇರಾಕ್‌ ನಾಗರಿಕರ ಮೇಲೆ ಗುಂಡಿನ ದಾಳಿ ಮಾಡಿ ಅಂತರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕೊಲೆಗಡುಕ ದೇಶ 
ಎಂಬ ಬಿರುದನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. 

ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ದೇಶಗಳು ಯುದ್ಧಾತುರತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತವೆ. ತಮ್ಮ ಶಸ್ತಾಸ್ತಗಳ 
ಮಾರಾಟಕ್ಕೆ ಯುದ್ಧ ಇರಲೇಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅವುಗಳ ನೀತಿಯಾಗಿದೆ. ಮೂರನೇ ಮಹಾಯುದಕ್ಕೆ 
ಬೇಕಾದ ಎಲ್ಲ ವಿಧವಾದ ಮಾರಕಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಅವು ತುಂಬಿಕೊಂಡಿವೆ. ಶಾಂತಿಪ್ರಿಯ ದೇಶಗಳು 
ಕೂಡ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳ ಕಡೆಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಗಮನಹರಿಸುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ತಂದಿಟ್ಟಿವೆ. ಮನುಕುಲದ ವಾಸಸ್ಥಾನವಾದ 
ಪೃಥ್ವಿ, ಯುದ್ದ ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿನಲ್ಲಿ ಬಂದು ನಿಂತಿದೆ. ನ್ಯೂಕ್ಲಿಯರ್‌ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ 
ಗೆಲ್ಲಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಎಂದಿಗೂ ಯುದ್ಧ ಬೇಡ ಎಂದು ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಹೇಳುತ್ತಲೇ 
ಇದೆ. ಆದರೆ ಅಮೆರಿಕಾ ಯುದ್ದಕ್ಕಾಗಿ ಕಾಲು ಕೆದರಿ ನಿಂತಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಇರಾಕ್‌ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ 
ಮಾಡಿ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದೆ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/ ೧೫೭ 


ನ್ಯೂಕ್ಲಿಯರ್‌ ಯುದ್ಧದ ಹುಚ್ಚುತನದ ಬಗ್ಗೆ ಗಂಭೀರವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಿದ ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ೧೯೮೬ 
ಅನ್ನು ವಿಶ್ವಶಾಂತಿಯ ವರ್ಷವನ್ನಾಗಿ ಆಚರಿಸಲು ಕರೆ ನೀಡಿತ್ತು. ಅಮೆರಿಕಾ ಮತ್ತು ಯುರೋಪಿನ 
ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ ಜನತೆ ಹಾಗೂ ಅಳಿದುಳಿದ ಸಮಾಜವಾದಿ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಮೂಡಿಸುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ನ್ಯಾಯ, ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ), ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆಗಾಗಿ ಶಾಂತಿಯ 
ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ ಎಂಬ ವಿಚಾರ ಜಗತ್ತಿನ ತುಂಬ ಹಬ್ಬಿದೆ. ಆದರೂ ಶಸ್ತ್ರಾಸ್ತ್ರಗಳ ಹೀನ ಪೈಪೋಟಿ 
ಮತ್ತು ಮಾರಾಟ ನಡೆಯುತ್ತಲೇ ಇದೆ. ವಿಜ್ಞಾನವನ್ನು ಶಾಂತಿಗಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆಂಬ ವಿಚಾರ 
ಕುಂಟುತ್ತ ಸಾಗಿದೆ. 

ಕಳೆದ ಮೂರು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ಸದಾ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಬಯಸುವ ಎಂಟು 
ಸಾವಿರಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚು ಒಪ್ಪಂದಗಳಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಯಾವ ಒಪ್ಪಂದವೂ ಸರಾಸರಿ ಎರಡು ವರ್ಷಗಳಿಗಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ಕಾಲ ಬದುಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುತ್ತ ಮುನ್ನಡೆದಿದೆ. 


ಐತಿಹಾಸಿಕ ಶಾಸನ 

ಈಗಿಲ್ಲದ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಉದಯವಾದದ್ದೇ ಶಾಂತಿಯ ಘೋಷಣೆಯಿಂದ. 
ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೨೫-೨೬ ರಂದು ರಾತ್ರಿ ಕ್ರಾಂತಿಯಾದ ಮೂರು ಗಂಟೆಗಳ ನಂತರ ಕೆಲಸಗಾರರ, 
ಸೈನಿಕರ ಮತ್ತು ರೈತರ ಪ್ರತಿನಿಧಿಗಳ ಸೋವಿಯತ್‌ಗಳ ಎರಡನೇ ಅಖಿಲ ರಷ್ಯಾ ಕಾಂಗ್ರೆಸ್‌, 
ಇನ್ನು ಮೇಲೆ ರಷ್ಯಾ ದೇಶ "ಸೋವಿಯತ್‌ ಸೋಸಿಯಲಿಸ್ಬ್‌ ರಿಪಜ್ಲಿಕ್‌' ಎಂದು ಸಾರಿತು. 
ಅಕ್ಟೋಬರ್‌ ೨೬ರಂದು ಶಾಂತಿ ಕುರಿತ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಶಾಸನವನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸಿತು. ಅದು 
ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ಮೊದಲ ಶಾಸನವಾಗಿದ್ದು "ಲೆನಿನ್‌ ಶಾಂತಿ” ಶಾಸನ ಎಂದೇ ಪ್ರಸಿದ್ಧವಾಗಿದೆ. 
ಸೋವಿಯತ್‌ ವಿದೇಶಿ ನೀತಿ ಶಾಂತಿಯ ಸಂದೇಶ ಬೀರುವ ನೀತಿಯಾಗಿತ್ತು. ಶಾಂತಿಯುತ 
ಸಹಬಾಳ್ವೆ ಎಂಬುದು ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕ ಲೆನಿನ್‌ ಕಲಿಸಿದ ಪಾಠವಾಗಿದೆ. 

ವಿಶ್ವ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಮಹಾನ್‌ ನಾಯಕರಾದ ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಫ್ರೆಡ್‌ರಿಕ್‌ ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ 
ಅವರು ಜೀವಿತದ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ಯುದ್ಧವಿರೋಧಿಯಾಗಿದ್ದರು. ಕಾರ್ಮಿಕರ ವರ್ಗವು ಯುದ್ಧ 
ವಿರೋಧಿ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದು ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. ಮೊದಲನೇ 
ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ (೧೮೬೪-೭೬) ಸಮಯದಲ್ಲಿ ಫ್ರಾನ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಜರ್ಮನಿ ಮಧ್ಯೆ ನಡೆದ 
ಯುದ್ಧ (೧೮೭೦ಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಲು ಮತ್ತು ಒಗ್ಗಟ್ಟನ್ನು ಕಾಯ್ದುಕೊಳ್ಳಲು 
ಕರೆ ನೀಡಲಾಗಿತ್ತು. ಕಾರ್ಮಿಕ ನಾಯಕರ ಈ ಕರೆಯಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತರಾದ ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕರು 
ಜರ್ಮನಿ ಕಾರ್ಮಿಕರಿಗೆ ಭ್ರಾತೃತ್ವದ ಶುಭಾಶಯಗಳನ್ನು ಕಳಿಸಿದ್ದರು. ಎರಡೂ ದೇಶಗಳ ಆಳುವ 
ವರ್ಗದವರು ಕಾದಾಡುವಾಗ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಈ ರೀತಿ ಏಕತೆ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ 
ಗುಣವಾಗಿದೆ. 

ಕಾರ್ಮಿಕರು ಜಯ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮತ್ತು ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಮಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಒಗ್ಗಟ್ಟಾಗಬೇಕೆಂದು ಮೊದಲನೇ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ನ ಉದ್ಭಾಟನಾ 
ಘೋಷಣೆಯಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. ಕಾರ್ಮಿಕರು ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾಗಿ ಸೌಹಾರ್ದ ಸಂಬಂಧ 
ಹೊಂದುವುದರ ಮೂಲಕ ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿನ ಶೋಷಕರ ವಿರುದ್ಧ ಶಕ್ತಿಶಾಲಿಯಾಗಿ 
ಹೋರಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದರಿಂದ ಆಯಾ 


೧೫೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ದೇಶಗಳಲ್ಲಿನ ವರ್ಗ ಹೋರಾಟಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಚಾಲನೆ ದೊರೆಯುತ್ತದೆ. ದೇಶಗಳು ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದರೆ ವರ್ಗ ಸಂಘರ್ಷಕ್ಕೆ ತೀವ್ರ ಪೆಟ್ಟು ಬೀಳುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಯುದ್ಧಗಳು ಸದಾ ಕಾರ್ಮಿಕ 
ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುತ್ತವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಪ್ರಾರಂಭದಲ್ಲೇ ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ 
ಯುದ್ಧವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕವಾಗಿರುವಂಥ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಬೆಂಬಲ ಕೊಡುವುದು ಕಾರ್ಮಿಕ 
ವರ್ಗದ ಯುದನೀತಿಯಾಗಿದೆ. ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಯುದ್ಧ ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ ಯುದ್ಧದ ಸ್ವರೂಪ 
ಪಡೆಯುವವರೆಗೂ ಯುದ್ಧ ವಿರೋಧಿಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಇಂಥ ಅನೇಕ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಮೊದಲನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ನಲ್ಲೇ ಚರ್ಚಿಸಲಾಗಿದೆ. “ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ 
ಉದ್ದೇಶ ಸಾಧಿಸುವ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ದುರಾಸೆಗಳಿಂದ ಕೂಡಿರುವ, ಜನರ ರಕ್ತ ಮತ್ತು ಸಾಧನ 
ಸಂಪತ್ತನ್ನು ದರೋಡೆಕೋರರ ಯುದ್ಧಗಳಲ್ಲಿ ವ್ಯಯ ಮಾಡುವ ವಿದೇಶೀ ಧೋರಣೆ ಕಾರ್ಮಿಕ 
ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಯಾವುದೇ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಒಗ್ಗದು'' ಎಂದು ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಶಾಂತಿ ಪ್ರಧಾನವಾದ ವಿದೇಶಿ ನೀತಿಗಾಗಿ ನಡೆಸುವ ಹೋರಾಟವು ಶ್ರಮಜೀವಿ ವರ್ಗದ 
ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ ನಡೆಸುವ ಹೋರಾಟದ ಅಭೇದ್ಯ ಅಂಗವಾಗಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. "ಜಗತ್ತಿನ 
ಕಾರ್ಮಿಕರೇ ಒಂದಾಗಿ' ಎಂಬ ಘೋಷಣೆಯನ್ನು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಅವರು ೧೮೪೮ರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಪ್ರಣಾಳಿಕೆಯಲ್ಲೇ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 

ಸುಲಿಗೆಕೋರ ರಾಜಕೀಯ ನೀತಿಗಳು ಯುದಕ್ಕೆ ಮೂಲ ಕಾರಣವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಯುದ್ಲೋನ್ಮತ್ತ 
ಮಿಲಿಟರಿ ಅಧಿಕಾರಿಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದು ಲಾಭಕೋರರ ಯುದ್ಧತಂತ್ರಗಳನ್ನು ನುಚ್ಚುನೂರು ಮಾಡಿದಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಮಾನವ ಕುಲದ ಶಾಂತಿಯ ಬಯಕೆಯನ್ನು ಈಡೇರಿಸಬಹುದು. ಕಾರ್ಮಿಕ 
ಬಲಶಾಲಿಯಾದಾಗ ಯುದ್ಧ ತನ್ನ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕಳದುಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೇ ಆಳುವವರ್ಗಗಳ 
ರಾಷ್ಟ್ರಫಾತುಕವಾದ ಯುದ್ಧ ಧೋರಣೆಗೆ ವಿರೋಧವಾದ ಕಾರ್ಮಿಕವರ್ಗವು ತನ್ನದೇ ಆದ ಶಾಂತಿಯ 
ಧೋರಣೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯಬೇಕೆಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಸಿದ್ಧಗೊಳಿಸಿದ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಫ್ರಾಂಕೋ-ಜರ್ಮನ್‌ ಯುದ್ಧ ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ವಿವರಣೆ 
ಇದೆ. ಅದರಲ್ಲಿ ಯುದ್ಧಕೋರರ ಕುತಂತ್ರವನ್ನು ಬಯಲಿಗೆಳೆದಿದ್ದಾರೆ. ಕಾರ್ಮಿಕರು 
ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯವಾದಿಗಳಾಗಿ ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯ ನೆರವೇರಿಸುವರೆಂಬ ವಿಶ್ವಾಸ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಅವರಿಗಿತ್ತು. 
ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಮೇಲೆ ಅವರಿಟ್ಟ ನಂಬಿಕೆ ಹುಸಿಯಾಗಲಿಲ್ಲ, ಪ್ಯಾರಿಸ್‌ ಮತ್ತು ಫ್ರಾನ್ಸಿನ ಇತರ 
ಅನೇಕ ನಗರಗಳಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಯುದ್ಧವಿರೋಧಿ ಪ್ರದರ್ಶನ ನಡೆಸಿದರು. ಜರ್ಮನಿಯು 
ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಯುದ್ಧದಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದರಿಂದ ಜರ್ಮನ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕರು ಆಕ್ರಮಣಕಾರಿ ಯುದ್ಧಕ್ಕೆ 
ಎದುರಾಗಿ ಪ್ರದರ್ಶನ ನಡೆಸಿದರು. “ಈಗಿನ ಯುದ್ಧವು ಅದರ ಸ್ಪಷ್ಟವಾದ ರಕ್ಷಣಾತ್ಮಕ ಸ್ವಭಾವವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಫ್ರಾನ್ಸಿನ ಜನರ ವಿರೋಧವಾದ ಯುದ್ಧವಾಗಿ ಅಧಃಪತನ ಹೊಂದುವುದಕ್ಕೆ 
ಜರ್ಮನ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಬಿಟ್ಟರೆ ಜಯ ಅಥವಾ ಅಪಜಯ ಎರಡೂ ಒಂದೇ ರೀತಿ 
ಗಂಡಾಂತರಕಾರಿಯಾಗುವುದು'” ಎಂದು ಆ ಮೊದಲನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ ಹೇಳಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ಎಚ್ಚರಿಸಲಾಗಿದೆ. 

“ಯಾವಾಗಲೂ ಜರ್ಮನ್‌ ಮತ್ತು ಫ್ರೆಂಚ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಒಂದೇ ಎಂದು 
ತಿಳಿದು ಎರಡೂ ದೇಶಗಳ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗಗಳೊಡನೆ ಸೋದರತೆ ಮತ್ತು ಏಕತೆ ಸಾಧಿಸಲು 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೫೯ 


ದೃಢತೆಯಿಂದ ಶ್ರಮಿಸುವುದು ಜರ್ಮನ್‌ ಸೋಸಿಯಲ್‌ ಡೆಮೊಕ್ರೆಟಿಕ್‌ ವರ್ಕರ್ಸ್‌ ಪಾರ್ಟಿಯ 
ಕರ್ತವ್ಯ” ಎಂದು ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ತಿಳಿಸಿದರು. ಭಾವೋದ್ರೇಕ ತುಂಬಿದ ಹಳೆಯ ಸಮಾಜದ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ಸಮಾಜವೊಂದು ಚಿಗುರುತ್ತಿದೆ. ಅದರ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ನಿಯಮವು ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಲ್ಲೂ 
ಶಾಂತಿಯೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಯಾಕೆಂದರೆ ಎಲ್ಲ ಕಡೆಗಳಲ್ಲೂ ಅದರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ನೀತಿ ಒಂದೇ 
ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಆಳುವಾಗ ವಿಶ್ವಶಾಂತಿಯು ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳಲ್ಲೂ 
ಅಧಿಕೃತ ವಿದೇಶಾಂಗ ನೀತಿಯಾಗಿ ಅಂಗೀಕೃತವಾಗುತ್ತದೆ. ಅನುಕರಣೆಯಾಗುತ್ತದೆ. ಕಾರ್ಮಿಕರ 
ಅಧಿಕಾರ ಬಂದಾಗ ಶಾಂತಿ ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ ಮಾರ್ಗವಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಉತ್ಪಾದನಾ ಸಾಧನೆಗಳ 
ಸಾಮಾಜೀಕರಣವಾಗಿ ಶಾಂತಿಯೆಂಬುದು ಜಾಗತಿಕ ನೀತಿಯಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಮಾತುಗಳನ್ನು 
ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ ಎರಡೂ ದೇಶಗಳ ಯುದ್ಧಕೋರರ ಮಧ್ಯೆ ನಿಂತು ಸಾರಿತು. 

ಎರಡನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ (೧೮೮೮-೧೯೧೪) ಮೊದಲ ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆಯಂದು 
ಯುದ್ಧವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಮತ್ತು ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಶಾಂತಿಯನ್ನು ಕಾಪಾಡುವ ಕರೆ ನೀಡಿತು. 
ಕಾರ್ಮಿಕರಲ್ಲಿ ಅಂತರರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧವಿರೋಧಿ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೆಳೆಸುವಲ್ಲಿ ಮೊದಲನೇ 
ಮತ್ತು ಎರಡನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ಗಳ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಮೂರನೇ ಇಂಟರ್‌ನ್ಯಾಷನಲ್‌ 
(೧೯೧೯-೧೯೪೩) ಈ ವಿಚಾರಗಳನ್ನಲ್ಲದೆ ಕಾರ್ಮಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದ ವಿಚಾರವನ್ನೂ ಒತ್ತಿ 
ಹೇಳಿತು. ಕಾರ್ಮಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ ಎಲ್ಲ ವಿಧವಾದ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರಗಳಿಗೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ಕಾರ್ಮಿಕರ ತ್ಯಾಗ ಮತ್ತು ಬಲಿದಾನಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತದೆ. 

ಇಂದು ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸಿ ಶಾಂತಿಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಬೇಕಿದೆ. ಭೂಗೋಳಕ್ಕೆ ಶಾಂತಿಯೊಂದೇ ಗತಿಯಾಗಿದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಎಲ್ಲ 
ವಿಧದಲ್ಲಿಯೂ ಭೂಮಿ ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಹದಗೆಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ರಾಷ್ಟ್ರ- 
ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿನ ಹಾರ್ದಿಕ ಸಂಬಂಧ ಮತ್ತು ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಏಕತೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಪಿತೂರಿಯಿಂದ 
ಭಗ್ಗಗೊಳ್ಳುತ್ತಿದೆ. ಈ ಎಲ್ಲ ಪಿಡುಗಿಗೆ ಪ್ರಬಲ ಮದ್ದು ಎಂದರೆ ವಿಶ್ವದ ಕಾರ್ಮಿಕರ ಒಗ್ಗಟ್ಟು. 
ತಮ್ಮ ಒಗ್ಗಟ್ಟಿನ ಮೂಲಕ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯನ್ನು ನಿರ್ನಾಮಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮೇ ದಿನದಂದು 
ಪ್ರತಿಜ್ಞೆ ಕೈಗೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಕಾರ್ಮಿಕರಿಂದು ಹೊಸ ಸವಾಲನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಆರ್ಥಿಕ 
ಜಾಗತೀಕರಣದಿಂದಾಗಿ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳ ಮತ್ತು ಭಾರತೀಯ ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳ 
ಉತ್ಪಾದನಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕಂಪ್ಯೂಟರೀಕರಣಕ್ಕೊಳಗಾಗುತ್ತಿದೆ. ಬೃಹತ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ 
ಕಡಿಮೆ ಸಂಖ್ಯೆಯ ಕಂಪ್ಯೂಟರ್‌ ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗ ಉದಯವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮುಂದಿನ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಡಿಮೆ ಪ್ರಮಾಣದ ಕೆಲಸಗಾರರಿಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಕೆಲಸವಿದ್ದು ಬೃಹತ್‌ ಪ್ರಮಾಣದ ಕಾರ್ಮಿಕರು 
ನಿರುದ್ಯೋಗಿಗಳಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಕಮ್ಯೂನಿಜಂ ಆದರ್ಶಗಳನ್ನು ಅನುಸರಿಸುವ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ 
ಈ ಸಮಸ್ಯೆ ಬಗೆಹರಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. 

ಫೀ 


ಮೇ ದಿನಾಚರಣೆಯ ಶತಮಾನೋತ್ಸವದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸುಧಾದಲ್ಲಿ ಪ್ರಕಟವಾದ ಲೇಖನವನ್ನು ಪರಿಷ್ಕೃತ 
ಗೊಳಿಸಲಾಗಿದೆ. 


೧೬೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


“ಜನ್ಮ ಜನ್ಮಕ್ಕೆ ಹೊಗಲೀಯದೆ, ಸೋಹಂ ಎಂದೆನಿಸದೆ 
ದಾಸೋಹಂ ಎಂದೆನಿಸಯ್ದಾ 
ಲಿಂಗಜಂಗಮದ ಪ್ರಸಾದವ ತೋರಿ ಬದುಕಿಸಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ದೂರವಿರಲು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ದಾಸೋಹಂ ಭಾವ 
ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಿಯವಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗಜಂಗಮಕ್ಕೆ ನೈವೇದ್ಯ ಮಾಡಿದ ಆಹಾರವನ್ನೇ ಸೇವಿಸುವ ಮೂಲಕ 
ಅವರು ಬದುಕಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ವಿಷದಿಂದ ಅಮೃತದ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುವ ಬಯಕೆ ಇದು. 
ಸೋಹಂ (ನಾನೇ ಆತನು - ನಾನೇ ದೇವರು) ಎಂಬ ಭಾವದಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ದೂರ ಉಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ನಾನೇ ಎಂಬುದು ಆತ್ಮಸ್ತರೂಪಿಯಾಗಿದ್ದು ಅದನ್ನು ದೇಹಸ್ವರೂಪಕ್ಕೆ 
ಇಳಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಆಗುವ ಅನಾಹುತದ ಅರಿವು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗಿದೆ. ಸೋಹಂ ಎಂಬುದು 
ಆತ್ಮ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲೇ ಇದ್ದಾಗ ಅಮೃತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ದೇಹ ಸ್ವರೂಪ ಪಡೆದಾಗ ವಿಷವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಸೋಹಂ ಅಹಂ ಆಗುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದಾಸೋಹಂ ಮಾರ್ಗ 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ದಾಸೋಹಂ ಭಾವವು ಅಹಂಕಾರ ಎಂಬ ವಿಷವನ್ನು ನಾಶ ಮಾಡುವ 
ಅಮೃತವಾಗಿದೆ. ಈ ದಾಸೋಹಂ ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಿದೆ. ಅಂತರ್ಮುಖಿಯು ತನ್ನ 
ಅರಿವಿನೊಂದಿಗೆ ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾದಾಗ ಲಿಂಗಜಂಗಮ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ಸಕಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರ ಸಮಾಜವೇ ದೇವರಾಗುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜಕ್ಕೆ "ನೈವೇದ್ಯ' ಮಾಡುವ ಆಹಾರವೇ 
ಜಂಗಮಪ್ರಸಾದವಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಪ್ರಸಾದವೇ ಅಮೃತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅಹಂಕಾರವೆಂಬ ವಿಷದ 
ಮೇಲೆ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತದೆ. 
ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಇಂಥ ಜಂಗಮ ಪ್ರಸಾದವ ಸೇವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಬುದ್ಧ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೬೧ 


ಏಸುಕ್ರಿಸ್ತ, ಪೈಗಂಬರ, ಬಸವಣ್ಣ, ಗಾಂಧೀಜಿ ಮುಂತಾದ ವಿಭೂತಿ ಪುರುಷರು ದಾಸೋಹಂ 
(ದಾಸಃ+ಅಹಂ=ನಾನು ದಾಸನು) ಭಾವದಿಂದ ಅಮೃತತ್ವವನ್ನು ಪಡೆದರು. 

ದೇವದಾನವರು ಕ್ಷೀರಸಮುದ್ರವನ್ನು ಮಥನ ಮಾಡಿದಾಗ ಅದೇ ಸಮುದ್ರದಿಂದ ಅಮೃತ 
ಮತ್ತು ವಿಷ ಉದ್ಭವಿಸಿದವು. ಕಮ್ಯೂನಿಜಂನಿಂದ ಮಹಾತ್ಮಾ ಹೊ ಚಿ ಮಿನ್‌ ಮತ್ತು ಕೊಲೆಗಡುಕ 
ಪಾಲ್‌ ಪಾಟ್‌ ಬಂದಂತೆ. ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮವು ಗಡಿನಾಡ ಗಾಂಧಿ ಖಾನ್‌ ಅಬ್ದುಲ್‌ ಗಫಾರ 
ಖಾನ್‌ ಮತ್ತು ಬಿನ್‌ ಲಾಡೆನ್‌ರನ್ನು ಕೊಟ್ಟಂತೆ. ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿ ಮತ್ತು ನಾಥೂರಾಮ 
ಗೋಡ್ಸೆ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದಿಂದಲೇ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದಂತೆ ಎರಡು ತದ್ದಿರುದ್ಧ ಶಕ್ತಿಗಳು ಒಂದೇ 
ಮೂಲದಿಂದ ಹುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಯಾವುದೇ ಮೂಲ ತನ್ನಷ್ಟಕ್ಕೆ ತಾನೇ ವಿಷವೂ ಅಲ್ಲ ಅಮೃತವೂ 
ಅಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆ ಮೂಲದಿಂದ ಇವೆರಡನ್ನೂ ಪಡೆಯಬಹುದು. ದಾಸೋಹಂ ಮೂಲದ ಮನಸ್ಸು 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಅಮೃತಮಯ ಮಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ಅಹಂ ಮೂಲದ ಮನಸ್ಸು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ವಿಷವನ್ನಾಗಿಸುವಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ತತ್ವಗಳಲ್ಲಿ 
ಮತು ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಲ್ಲಿ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಕ್ಷೀರಸಮುದ್ರದಿಂದ ವಿಷವೂ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವಂತೆ 


ಶ್ರೇಷ್ಠ ತತ್ವ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ವಿಷಮನಸ್ಸಿನವರೂ ವಿಜೃಂಭಿಸುತ್ತಾರೆ ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ 
ಇತಿಹಾಸ ಮತ್ತು ವರ್ತಮಾನಗಳು ಸಾಕ್ಷಿ ಇವೆ. 

ಲೋಕಾಯತರ ಕಾಲಕ್ಕೇ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮವನ್ನು ವಿಷಮಯ ಮಾಡಲಾಗಿತ್ತು. 
ಲೋಕಾಯತರು ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದ ವಿಷವನ್ನು ಮೊದಲು ಗುರುತಿಸಿದರು. ನಂತರ ಬುದ್ಧ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಗುರುತಿಸಿದರು. ಭರತ ಖಂಡದ ಜೊತೆ ಅರಬರ ಸಂಪರ್ಕ ಬಂದ ನಂತರ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವೆಂದು ಕರೆಸಿಕೊಳ್ಳತೊಡಗಿದ ವೈದಿಕ ಧರ್ಮದ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ಸಹಸ್ರಾರು 
ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಶಸ್ತ್ರಗಳ ಹಾಗೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಈ ಧರ್ಮದ 
ಅಮೃತವಾಗಿ ಹೊರಬಂದರು. ಆದರೆ ಇದೇ ಧರ್ಮದಿಂದ ವಿಷವಾಗಿ ಉಕ್ಕಿದ ಗೋಡ್ಲೆ ಮತ್ತೆ 
ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವಲ್ಲಿ ಸಫಲನಾದ. ಇದೇ ರೀತಿ ಭಿಂದ್ರನ್‌ವಾಲೆ 
ತನಗರಿಯದಂತೆ ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮದ ಅಧೋವನ್ನತಿಗೆ ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ. ಇದೇ ರೀತಿ ಬಿನ್‌ ಲಾಡೆನ್‌ 
ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯಲು ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಇಂಥ ಮನುಸ್ಸುಗಳೇ ಕಮ್ಯೂನಿಜಂನ 
ಹಿನ್ನೆಡೆಗೆ ಕಾರಣವಾದವು. ಇಂಥ ಮನಸ್ಸುಗಳೇ ವಿಶ್ವವ್ಯಾಪಿ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದಕ್ಕೆ 
ಬೆಂಬಲವಾಗಿ ನಿಂತವು. ಕ್ರೌರ್ಯ, ಹಿಂಸೆ, ಸ್ವಾರ್ಥ, ಅಹಂಕಾರಗಳು ಇಂಥ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತವೆ. 
ಆ ಮನಸ್ಸು ವಿಷವನ್ನು ಕಾರತೊಡಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ವ್ಯಕ್ತಿ ದೊಡ್ಡವನಾಗಿ ಸಮಾಜ ಸಣ್ಣದಾಗುತ್ತದೆ. 
ಇಂಥ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ತಮ್ಮ ಅಹಂಕಾರದಿಂದಾಗಿ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಕಿರಿಯರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
"ಎನಗಿಂತ ಕಿರಿಯರಿಲ್ಲ' ಎನ್ನುವುದು ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಶಿವಭಕ್ತರೆಂದರೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಹಿರಿತನವನ್ನು, 
ದೈವತ್ವವನ್ನು ಕಾಣುವವರು. ಆದ್ದರಿಂದ "ಶಿವಭಕ್ತರಿಗಿಂತ ಹಿರಿಯರಿಲ್ಲ' ಹೀಗೆ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ವಿಷ 
ಮತ್ತು ಅಮೃತ ಸದಾ ಉದ್ಭವವಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. 

ಮಾನವ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿರುವ ಅಮೃತದ ಮತ್ತು ವಿಷದ ತರಂಗಗಳು ಹೊರಹೊಮ್ಮಿದಾಗ 
ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಸದಾ ಪರಿಣಾಮ ಮತ್ತು ದುಷ್ಪರಿಣಾಮ ಬೀರುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. ಜನ 


೧೬೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ತಮ್ಮ ಚಿಂತನಾಶಕ್ತಿಗೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಈ ತರಂಗಗಳನ್ನು ಸ್ಟೀಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಹೊರಹೊಮ್ಮಿಸಿದ ತರಂಗಗಳು ಮತ್ತು ನಾಥೂರಾಮ ಗೋಡ್ಸೆ ಹೊರಹೊಮ್ಮಿಸಿದ ತರಂಗಗಳು 
ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಜನ ತಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾರಗಳಿಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಈ ತರಂಗಗಳನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹಿಂದೂಧರ್ಮವೆಂಬ ಸಮುದ್ರಮಥನದಲ್ಲಿ ಗಾಂಧೀಜಿ ಎಂಬ ಅಮೃತವೂ ಗೋಡೆ 
ಎಂಬ ವಿಷವೂ ಹೊರ ಹೂಮ್ಮಿದವು. ಈ ಸೂತ್ರವನ್ನೇ ಎಲ್ಲ ತತ್ವ ಸಿದ್ದಾಂತ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ 
ಅನುಯಾಯಿಗಳಿಗೆ ಅನ್ವಯಿಸಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ತರಂಗಗಳನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರು 
ಇರುವಂತೆ ಗೋಡ್ಸೆಯ ತರಂಗಗಳನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಇಂದಿನ ಭಾರತದ ಸ್ಥಿತಿ 
ನೋಡಿದರೆ ಗೋಡ್ಲೆವಾದಿಗಳ ಕೈ ಮೇಲಾಗುತ್ತಿದೆ ಎಂಬುದು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಆದರೆ ದೇಶದ 
ಬಹುಪಾಲು ಜನ ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮಭಾವದವರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಗಾಂಧಿ 
ವಾದಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. 

"Both nationalism and communalism are the products of a similar 
modern process -the growing economic, political and administrative unity 
01176 cಂuntry" ಎಂದು ಖ್ಯಾತ ಇತಿಹಾಸತಜ್ಞ ಬಿಪನ್‌ ಚಂದ್ರ ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯ ವಿರುದ್ಧನಡೆದ ಹೋರಾಟವೆಂಬ ಸಮುದ್ರಮಥನದಲ್ಲಿ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆ ಎಂಬ 
ಅಮೃತವೂ ಕೋಮುವಾದ ಎಂಬ ವಿಷವೂ ಹುಟ್ಟಿದವು. ೧೮ನೇ ಶತಮಾನಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ಕೋಮುಪುಜ್ಞೆ ಎಂಬುದು ಇದ್ದರೂ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಮಧ್ಯೆ ಘರ್ಷಣೆಗೆ ಎಡೆಮಾಡಿ ಕೊಡುವಂಥ 
ಕೋಮುವಾದವೆಂಬುದು ಇರಲಿಲ್ಲ. ತದನಂತರ ರಾಷ್ಟ್ರೀಯತೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿದಂತೆಲ್ಲ 
ಕೋಮುವಾದವೆಂಬ ವಿಕೃತ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಅಂಟುರೋಗ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಿಗೂ ಹತ್ತಿತು. 
ಕೋಮುವಾದವನ್ನು ಬಡಿದೆಬ್ಬಿಸುವ ಸೂತ್ರ ಬ್ರಿಟಿಷರ ಒಡೆದು ಆಳುವ ನೀತಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಇಂದು 
ವಿಕೃತವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ನಿಂತಿರುವ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಈ ಸೂತ್ರದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ದೇಶವನ್ನು 
ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದದ ವಿಷ 
ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಿಗೂ ಹಬ್ಬುತ್ತಿದೆ. 

ಇಂದು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಈ ವಿಷದಿಂದ, ಮೌಢ್ಯದಿಂದ ಮತ್ತು ಕಂದಾಚಾರದಿಂದ 
ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿದ ನಂತರ ಉಳಿಯುವ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿನ ಮಾನವೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಅಂಶಗಳ 
ಒಟ್ಟು ಮೊತ್ತವೇ ಭಾರತಧರ್ಮ ಅಥವಾ ಮಾನವಧರ್ಮ ಎಂದು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಇದೇ ನಿಜವಾದ ಜಾತ್ಯತೀತ ಮನೋಭಾವ. ಈ ಮನೋಭಾವದಿಂದ ಮಾತ್ರ ದೇಶದ ಏಕತೆ 
ಮತ್ತು ಭದ್ರತೆಯನ್ನು ಕಾಪಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ. 

ಇಂಥ ಜಾತ್ಯತೀತ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಮೂಡಬೇಕಾದರೆ ರಾಜಕೀಯ ಮತ್ತು 
ಶಿಕ್ಷಣ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ನಡೆಯುವ ಸ್ಟಾರ್ಥಪರ ಚಟುವಟಿಕೆಗಳಿಗೆ ತಡೆಯೊಡ್ಡ 
ಬೇಕಾಗಿದೆ. ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾವಾದಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಅಸಹಕಾರ ಚಳವಳಿ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸಬೇಕಿದೆ. ಧರ್ಮಗಳ ಮತ್ತು ವಿವೇಕಾನಂದರಂಥ ಸಮಾಜವಾದಿ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಮಹಾಪುರುಷರ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಬಳಸುವುದನ್ನು ಒಕ್ಕೊರಲಿನಿಂದ 
ವಿರೋಧಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಕೋಮುವಾದಿ ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಕುಮ್ಮಕ್ಕು ಕೊಡುವ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ! ೧೬೩ 


ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಇಡೀ ದೇಶದ ಜನತೆ ಎಚ್ಚರಗೊಳ್ಳುವಂಥ ವಾತಾವರಣದ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಬೇಕು. 

ಪಾಕಿಸ್ತಾನದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅಮೃತಭಾವದ ಜನರಿರುವಂತೆ ವಿಷ ಭಾವದ ಜನರೂ ಇದ್ದಾರೆ. 
ಆ ವಿಷ ಭಾವದವರು ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಇತಿಹಾಸ ೧೯೪೭ ರಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗಿದೆ ಎಂದು 
ವಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಭಾರತೀಯ ಉಪಖಂಡದ ಸಾಮಾನ್ಯ ನೆನಪಿನ (ಕಾಮನ್‌ ಮೆಮರಿ) 
ಪ್ರತಿಪಾದಕರು ಪಾಕಿಸ್ತಾನದ ಇತಿಹಾಸವನ್ನು ಹರಪ್ಪಾ ಮೊಹೆಂಜೊದಾರೊ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಿಂದ 
ಪ್ರಾರಂಭಿಸುತ್ತಾರೆ. ಭಾರತ ಮತ್ತು ಪಾಕಿಸ್ತಾನಗಳು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಬೇರೆಬೇರೆಯಾದರೂ 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಒಂದೇ ಆಗಿವೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇದು ಬಹಳ ಆರೋಗ್ಯಕರವಾದ 
ಮನೋಭಾವ. ರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಸಮಗ್ರತೆ ಕಾಪಾಡಲು ನೆರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳೊಡನೆ ಸೌಹಾರ್ದಯುತ ಸಂಬಂಧ 
ಕಾಪಾಡಿ ಬೆಳೆಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ನೇಪಾಳ, ಶ್ರೀಲಂಕಾ, ಪಾಕಿಸ್ತಾನ ಮತ್ತು ಬಾಂಗ್ಲದೇಶ 
ಕೇವಲ ನೆರೆಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳು ಮಾತ್ರವಲ್ಲ; ಐದು ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳ ಆಳದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಒಂದೇ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ ದೇಶಗಳಾಗಿವೆ. 

ಹೀಗೆ ದೇಶದ ಸಮಗ್ರತೆ ಕಾಪಾಡಬೇಕಾದರೆ, ಭಾವೈಕ್ಯ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ ಜಾತ್ಯತೀತ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೆಳೆಯಬೇಕು. ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಮತ್ತು ಪ್ರತ್ಯೇಕತಾವಾದಿಗಳಿಗೆ ಅವಕಾಶ ಸಿಗದಂಥ 
ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಬೇಕು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ತೃತೀಯ ಜಗತ್ತಿನ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳು ಮತ್ತು 
ಜೀವನವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಹೊಸಕಿ ಹಾಕದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಯುದ್ಧವಿರೋಧಿ ಮನೋಭಾವ 
ಬೆಳೆದು ನೆರೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಜೊತೆ ಸೌಹಾರ್ದ ಸಂಬಂಧಕ್ಕಾಗಿ ಎಲ್ಲ ವಿಧದ ಪ್ರಯತ್ನಗಳು ನಡೆಯಬೇಕು. 
ಈ ಎಲ್ಲ ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳೊಂದಿಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಟ 
ಮುಂದುವರಿಸಬೇಕು. ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಭೇದ ಅಳಿಯುವವರೆಗೆ ವಿಶ್ರಾಂತಿ ಎಂಬುದು ಇಲ್ಲ. 

ಈ ಜಾತಿ ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿಹಾಕಲು ಲೋಕಾಯತರು, ಮಹಾವೀರ, ಬುದ್ಧ ಬಸವ, 
ಗುರುನಾನಕ, ಗಾಂಧಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಮುಂತಾದ ಮಹಾನುಭಾವರು ತಮ್ಮದೇ ಆದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

“ಹಿಂದೂಗಳು ದೇವಾಲಯದಲ್ಲಿ ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ, ಮುಸಲ್ಮಾನರು ಮಸೀದಿಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾರ್ಥನೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ನಾಮದೇವರು ಪೂಜೆ ಮಾಡುವ ದೇವರು ದೇವಾಲಯದಲ್ಲಿಯೂ 
ಇಲ್ಲ; ಮಸೀದಿಯಲ್ಲಿಯೂ ಇಲ್ಲ” ಎಂದು ಸಂತ ನಾಮದೇವ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ದೇವರು ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿ 
ಎಂಬ ನಿರಾಕಾರ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. “ದುಷ್ಟತನ 
ಮತ್ತು ಕುಟಿಲತನವನ್ನು ಬಿಡಲಿ; ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ಆನಂದ ಪಡೆಯಲಿ, ಎಲ್ಲ 
ಜೀವಿಗಳು ಗೆಳೆತನದಿಂದ, ಪರಸ್ಪರ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಒಬ್ಬರನ್ನೊಬ್ಬರು ಭೇಟಿಯಾಗಲಿ” ಎಂದು 
ಜ್ಞಾನೇಶ್ವರರು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. “ಫರೀದ್‌, ಕೇಡುಗೈದವರಿಗೆ ನೀನು ಒಳಿತನ್ನೇ ಮಾಡು; ನಿನ್ನ 
ಹೃದಯಕ್ಕೆ ಕೋಪ ಹೊದಿಸಬೇಡ'”' ಎಂದು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಸೂಫಿ ಸಂತ ಬಾಬಾ ಷೇಕ್‌ 
ಫರೀದ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಬಾಬಾ ಷೇಕ್‌ ಫರೀದರ ವಾಣಿಯಿಂದಲೇ ಸಿಖ್ಬರ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥವಾದ 
ಗುರುಗ್ರಂಥ ಸಾಹೇಬ ಪ್ರಾರಂಭವಾಗುವುದು. 


೧೬೪ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


“ಮನಸ್ಸನ್ನು ನಿರ್ಮಲವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದೇ ಧರ್ಮ” ಎಂದು ತಿರುವಳ್ಳುವರ್‌ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅಮೃತತ್ವದ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಪರಿ ಇದು. “ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಯ್ಯಾ” 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಇದೇ ಅಮೃತತ್ವ ಅಡಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ದೇವರು ದಯೆಯ 
ಸಂಕೇತವಾದಾಗ “ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು” ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಆಗ ಸಕಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವವರು ವಿಷದ ಮೇಲೆ ಅಮೃತ ಸುರಿಯುತ್ತಾ ಮುಂದೆ ಸಾಗುತ್ತಾರೆ. 
“ಹಿಂದೆ ಇದ್ದ ಧರ್ಮಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತೇನೆ. ಮುಂದೆ ಬರುವುದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದಕ್ಕೆ ಹೃದಯ 
ತೆರೆದಿರುತ್ತೇನೆ. ಮಸೀದಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತೇನೆ; ಚರ್ಚಿನಲ್ಲಿ ಶಿಲುಬೆಯ ಎದುರು ತಲೆಬಾಗುತ್ತೇನೆ. 
ಬುದ್ಧ ವಿಹಾರಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದ ತತ್ವಗಳಿಗೆ ಶರಣೆನ್ನುತ್ತೇನೆ. ಹಿಂದೂಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಅರಣ್ಯಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ಎಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ಬೆಳಗುತ್ತಿರುವ ಆ ಪರಂಜ್ಯೋತಿಯ ದರ್ಶನ ಧ್ಯಾನ 
ಮಗ್ಗನಾಗುತ್ತೇನೆ” ಎಂದು ಹೇಳುವ ವಿವೇಕಾನಂದರನ್ನು ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಗೋಡ್ಲೆಯ ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ 
ನಿಲ್ಲಿಸುವುದು ಇತಿಹಾಸದ ವಿಪರ್ಯಾಸವಾಗಿದೆ. 

ಅಂತೆಯೆ ತತ್ವಪದಕಾರ ಚೆನ್ನೂರು ಜಲಾಲ ಸಾಹೇಬರು “ನಿರಾಕಾರಸೇ ಆಕಾರ ಹುವೇ 
ವೇದಶಾಸ್ತಕ್ಕೆ ನಿಲುಕಲಿಲ್ಲ; ಹಿಂದೂ ಮುಸಲಮಾನ ಶಾಸ್ತ್ರ ಪಡತ ಹೈ ಗುರುಮನಿ ಕೀಲ ಸಿಗಲಿಲ್ಲ” 
ಎಂದು ಒಣ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಹಿಂದೂ ಮುಸ್ಲಿಂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳನ್ನು ತರಾಟೆಗೆ ತೆಗೆದುಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. 

"ನಾನು ಹಿಂದುವೂ ಅಲ್ಲ; ಮುಸ್ಲಿಮನೂ ಅಲ್ಲ; ನನ್ನ ದೇಹ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಗಳು ಅಲ್ಲಾಹ್‌ 
ಮತ್ತು ರಾಮರಿಗೆ ಸೇರಿದವುಗಳು” ಎಂದು ಸಿಖ್‌ ಗುರು ಅರ್ಜುನ್‌ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. “ನನಗೆ 
ಯಾರ ಬಗ್ಗೆಯೂ ಅಸೂಯೆ ಇಲ್ಲ; ನಾನೀಗ ಸಾಧು ಸಂತರ ಸಹವಾಸದಲ್ಲಿದ್ದೇನೆ. ಯಾರಿಗೂ 
ನಾನು ಹೊರತಾದವನಲ್ಲ; ಯಾರೂ ನನಗೆ ಹೊರಗಿನವರಲ್ಲ” ಎಂದು ಗುರು ಗೋವಿಂದಸಿಂಗ್‌ 
ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಓದುವಾಗ ಹಿಂದೂ ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಅಯೋಧ್ಯೆಯ ಧರ್ಮ 
ಸಂಸದ್‌ನ ಸಂತರು ನೆನಪಾಗಿ ಇವರೆಂಥ ಸಂತರು ಎಂಬ ಭಾವನೆಯಿಂದ ಮನಸ್ಸು ಭಾರವಾಗುತ್ತದೆ. 
“ಒಂದು ಧರ್ಮ ಮತ್ತೊಂದು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಬಾಧಕವಾಗುವುದು ಧರ್ಮವಲ್ಲ ಕುಧರ್ಮ. ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
ವಿರೋಧವಿಲ್ಲದಿರುವುದೇ ಸದ್ಧರ್ಮ'' ಎಂದು ಮಹಾಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದನ್ನು ಹಿಂದೂ 
ಕೋಮುವಾದಿಗಳೇಕೆ ಮರೆಯುತ್ತಾರೆ. “ಉದಾತ್ತ ವಿಚಾರಗಳು ನಮಗೆ ಎಲ್ಲೆಡೆಯಿಂದ ಬರಲಿ” 
ಎಂದು ಯಗ್ವೇದ ಹೇಳುವುದನ್ನು ಇವರೇಕೆ ಕೇಳುವುದಿಲ್ಲ. 

“ಯಾವುದೇ ವಿಚಾರವನ್ನು ಸ್ವತಃ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ಪ್ರಮಾಣಿಸಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದ ನಂತರ ಯಾವುದು 
ಸರ್ವಜನರ ಏಳಿಗೆಗೆ, ಒಳಿತಿಗೆ, ಶ್ರೇಯಸ್ಸಿಗೆ ಕಾರಣೀಭೂತವಾಗುವುದೋ ಆ ತತ್ತದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ 
ಇಡು. ಅದು ನಿನಗೆ ಅನುಕರಣೀಯ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ'' ಎಂದು ಬುದ್ಧ ಹೇಳಿದ್ದು ವಿಷ ತುಂಬಿದ 
ಮನಸ್ಸಿನ ಕೋಮುವಾದಿಗಳಿಗೆ ಅರ್ಥವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 

ಅಶೋಕನ ಶಿಲಾಶಾಸನವೊಂದರಲ್ಲಿ ಬರುವ ಈ ಮಾತಿನ ಕಡೆ ಗಮನ ಹರಿಸಿ: 
“ಮತಧರ್ಮದ ವಿಷಯದಲ್ಲಿ ಜಗಳವಾಡಬೇಡ. ಸಾಂಗತ್ಯ ಶ್ಲಾಘನೀಯವಾದುದು. ಸತ್ಯದ 
ಮೇಲೆ ನಿನ್ನ ಸಂಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾಮ್ಯವಿದೆಯೆಂದು ಕಲ್ಪನೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಡ. ನಿನ್ನ ಸ್ವಾಮ್ಯ ಇಲ್ಲದೆ 
ಇರಬಹುದು; ಯಾವ ಮತ ಧರ್ಮವೂ ಸತ್ಯದ ಮೇಲೆ ಪೂರ್ಣ ಸ್ವಾಮ್ಯ ಹೊಂದಿರುವುದಿಲ್ಲ; 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ/೧೬೫ 


ನೀನು ಬೇರೆ ಬೇರೆ ರೀತಿಗಳಲ್ಲಿ ಹಾಗೂ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗುವ ದೇವರನ್ನು 
ಅರಿಯಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸು.” ಇದು ಅಮೃತವಾಣಿ. ನಾವು ನಮ್ಮನ್ನಾಗಲೀ ಬೇರೆಯವರನ್ನಾಗಲೀ 
ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದುದು ಹೀಗೆಯೆ. ಆದರೆ ಕೋಮುವಾದ ಇಂಥ ಮುಕ್ತ ಮನಸ್ಸನ್ನು ದ್ವೇಷಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ನೀಚ ಭೌತಿಕವಾದಿಗಳಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅವರು ಧರ್ಮ, ಇತಿಹಾಸ, 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ಪರಂಪರೆಗಳ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಜನರನ್ನು ಸದಾ ಭ್ರಮಾಲೋಕದಲ್ಲಿಡಲು 
ತಲ್ಲೀನರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಅವರ ಮುಂದೆ ಪ್ರೀತಿ, ನಂಬಿಕೆ ಮತ್ತು ಉದಾತ್ತ ಭಾವಗಳು ಅರ್ಥಹೀನವಾಗಿ 
ನಿಲ್ಲುತ್ತವೆ. ದುರಭಿಮಾನವೇ ಅವರ ಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೊಸ ಒಡಂಬಡಿಕೆ (ಬೈಬಲ್‌) 
ಯಲ್ಲಿ ಸೇಂಟ್‌ ಪೌಲ್‌ ಅವರು ಕೊರಿಂಥದವರಿಗೆ ಬರೆದು ಕಳಿಸಿದ ವಿಚಾರ ಹೀಗಿದೆ: 

“ನಾನು ಮನುಷ್ಯರ ಭಾಷೆಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ದೇವದೂತರ ಭಾಷೆಗಳನ್ನು ಆಡುವವನಾದರೂ 
ಪ್ರೀತಿ ಇಲ್ಲದವನಾಗಿದ್ದರೆ ನಾದ ಕೊಡುವ ಕಂಚೂ ಸಪ್ಪಳ ಮಾಡುವ ತಾಳವೂ ಆಗುತ್ತೇನೆ. 
ನನಗೆ ಪ್ರವಾದಿತನದ ವರವಿದ್ದರೂ ಎಲ್ಲ ಪವಿತ್ರ ರಹಸ್ಯಗಳು ಮತ್ತು ಸಕಲವಿಧವಾದ ವಿದ್ಯೆ 
ತಿಳಿದರೂ ಬೆಟ್ಟಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿಡಲು ಬೇಕಾದಷ್ಟು ನಂಬಿಕೆ ಇದ್ದರೂ ನಾನು ಪ್ರೀತಿ ಇಲ್ಲದವನಾಗಿದ್ದರೆ 
ಏನೂ ಅಲ್ಲದವನಾಗುತ್ತೇನೆ. ಪ್ರೀತಿಯು ಬಹು ತಾಳ್ಮೆಯುಳ್ಳದ್ದು ಮತ್ತು ದಯೆ ತೋರುವಂಥದ್ದು. 
ಪ್ರೀತಿಯು ಹೊಟ್ಟಿಕಿಚ್ಚು ಪಡುವುದಿಲ್ಲ. ಸ್ವಪ್ರಯೋಜನವನ್ನು ಚಿಂತಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಪ್ರಚೋದನೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಗಾಯಗಳ ಲೆಕ್ಕವಿಡುವುದಿಲ್ಲ ಅನ್ಯಾಯವನ್ನು ನೋಡಿ ಸಂತೋಷಪಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಸತ್ಯದ ಜೊತೆ ಸದಾ ಆನಂದಮಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಅಡಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ, 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಂಬುತ್ತದೆ, ಎಲ್ಲದರ ಬಗ್ಗೆ ಆಶಾಭಾವ ತಾಳುತ್ತದೆ, ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಹಿಸುತ್ತದೆ. 
ಭವಿಷ್ಯವಾಣಿಗಳು ಇಲ್ಲದಂತಾಗುವುವು. ನಂಬಿಕೆ, ನಿರೀಕ್ಷೆ ಪ್ರೀತಿ ಈ ಮೂರೇ ಉಳಿಯುವುವು. 
ಅವುಗಳಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿಯೇ ದೊಡ್ಡದು. ಪ್ರೀತಿಗೆ ಸೋಲಿಲ್ಲ.” 

ಇಂಥ ಪ್ರೇಮಭಾವ ಮಾತ್ರ ವಿಷಮಯವಾದ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ತಿಳಿಗೊಳಿಸುವುದು. 

“ಸಂಜ್ಞಾನಮ್‌ ಸ್ವೇಭಿಃ ಸಂಜ್ಞಾನಮ್‌ ಅರನೇಭಿಃ'' (ನಮ್ಮ ಜನರೊಂದಿಗೆ ಮೈತ್ರಿ ಇರಲಿ, 
ಅನ್ಯ ಜನರೊಂದಿಗೆ ಮೈತ್ರಿ ಇರಲಿ) ಎಂಬ ವೇದೋಕ್ತಿ ನಮಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ ಎಂದು ಚಿಂತಿಸುವಷ್ಟು 
ತಾಳ್ಮೆ ಕೋಮುದ್ದೇಷಿಗಳಿಗಿಲ್ಲ. ಅವರು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕಪ್ಪು ಬಿಳುಪಾಗಿ ನೋಡಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರ, ಫ್ಯಾಸಿಸಂ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಸರ್ವಾಧಿಕಾರದಂಥ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ಉದ್ಭವ 
ವಾಗುವುದು ಇಂಥ ಕಪ್ಪು ಬಿಳುಪಿನ ತಿಳಿವಳಿಕೆಯಿಂದಲೆ. 

“ವಸಂತ ಯತು ಬಂದರೂ ಕಲ್ಲು ಚಿಗುರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ನೀನು ಮಣ್ಣಾಗು; ಆಗ 
ನಿನ್ನಿಂದ ಬಣ್ಣಬಣ್ಣದ ಹೂಗಳು ಅರಳುವವು. ವರ್ಷ ವರ್ಷವೂ ನೀನು ಗಟ್ಟಿ ಶಿಲೆಯಾಗಿದ್ದೆ; 
ಕೊಂಚ ಕಾಲ ಮಣ್ಣಾಗಿಯೂ ಪರೀಕ್ಷಿಸಿ ನೋಡು'' ಎಂದು ಸೂಫಿ ಸಂತ ಜಲಾಲುದ್ದೀನ್‌ 
ರೂಮಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ವಿಷದಿಂದ ಅಮೃತದ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವ ರೀತಿ ಇದು. ನಾವು ಪರಿವರ್ತಿತರಾಗದೆ 
ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಬರೀ ಹೊರಗಿನ ಬದಲಾವಣೆಯಿಂದ 
ಉನ್ನತವಾದುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ ನಾಯಕತ್ವ ಅಮೆರಿಕದ ಮೇಲೆ 
ನೈತಿಕ ವಿಜಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಕಡೆ ಮುಂದುವರಿದಿದ್ದರೆ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಕೊಳ್ಳುಬಾಕ 
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ಸಂಸ್ಕೃತಿಗೆ ಆ ದೇಶ ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಕನಸು ಕಂಡಿದ್ದ ಸರಳ ಸಹಜವಾದ 
ಮನುಷ್ಯನ ಕುರಿತು ಗಾಢವಾದ ಚಿಂತನಮಂಥನ ನಡೆಯಲಿಲ್ಲವಾದ್ದರಿಂದ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶದ 
ಪತನವಾಯಿತು. "! call revolution, the conversion of all hearts and raising of 
all hands on behalf of the honour of the free man" ಎಂದು ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 
ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಮರೆತಾಗ ಕಮ್ಯೂನಿಜಂ ಉಳಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವೆ? ಕಮ್ಯೂನಿಜಂ ತನ್ನದೇ ಆದ 
ಉತ್ಪಾದನಾ ಪದ್ಧತಿ ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ ತನ್ನದೇ ಆದ ಉತ್ಪಾದನಾ ಸಾಧನಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿಲ್ಲ. 
ಅದು ಅವಲಂಬಿಸಿರುವುದು ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಉತ್ಪಾದನಾ ಸಾಧನಗಳನ್ನು. ಹೀಗಾಗಿ ಬಂಡವಾಳ 
ಶಾಹಿಯ ಸೋಂಕು ತಗಲದಂತೆ ಕಮ್ಯೂನಿಜಂ ಅನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದು ಅತ್ಯಂತ ಕಠಿಣವಾಗಿದೆ. 
ಕ್ಯೂಬಾದಂಥ ಪುಟ್ಟ ದೇಶ ಇನ್ನು ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಆಗಿ ಉಳಿದಿರುವುದು ಉತ್ಪಾದನಾ ಶಕ್ತಿಯಿಂದಲ್ಲ; 
ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ. 
ಇಂದು ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಮಾನವ ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿಗೆ ಹೋಗುವುದನ್ನು 
ತಡೆಯುವುದು ಸಾಧ್ಯ. ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲ ಒಂದೇ ಎಂಬ ಭಾವ ಮೂಡದವರೆಗೆ ನಾವು 
ಉನ್ನತವಾದುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಕುರಾನ್‌ ಧರ್ಮ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳಲಾಗಿದೆ : "“ಓ ಜನರೇ! ನಿಮ್ಮನ್ನು ಒಬ್ಬ 
ಪುರುಷ ಮತ್ತು ಓರ್ವ ಸ್ತ್ರೀಯಿಂದ ನಾವು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದೆವು. ಪರಸ್ಪರರನ್ನು ನೀವು ಗುರುತಿಸು 
ವಂತಾಗಲೆಂದು ನಿಮ್ಮನ್ನು ಅನೇಕ ಜನಾಂಗಗಳಾಗಿಯೂ ವಂಶಗಳಾಗಿಯೂ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದೆವು.'' 
ನಾವಿಂದು ಅಸತ್ಯದಿಂದ ಸತ್ಯದ ಕಡೆಗೆ, ಕತ್ತಲೆಯಿಂದ ಬೆಳಕಿನ ಕಡೆಗೆ, ಮೃತ್ಯುವಿನಿಂದ 
ಅಮೃತದ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಬೇಕಿದೆ. 
“ಓಂ ಅಸತೋಮಾ ಸದ್ಗಮಯ। 
ತಮಸೋಮಾ ಜ್ಯೋತಿರ್ಗಮಯ! 
ಮೃತ್ಯೋರ್ಮಾ ಅಮೃತಂ ಗಮಯ॥? 
(- ಬೃಹದಾರಣ್ಯಕ ಉಪನಿಷತ್‌) 
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ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು 
ದಲಿತರು ಒಂದಾಗಬೇಕು ಏಕೆ? 


ಭಾರತವು ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂಕಷ್ಟದ ಸ್ಥಿ ತಿಯನ್ನು ಇಂದು 
ಎದುರಿಸುತ್ತಿದೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಎರಡು ನೂರು ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ 
ನೇರವಾಗಿ ಭಾರತವನ್ನು ಆಳುತ್ತಾ ಭಾರತದ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ದೋಚಿ ಇಂಗ್ಲೆಂಡ್‌ಗೆ 
ಸಾಗಿಸಿದರು. ಈ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ, ಧರ್ಮ ಮತ್ತು 
ವರ್ಗಗಳ ಜನ ಒಂದಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತಾ ರಾಜಕೀಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಗಳಿಸಿದರು. 
ಭಾರತದ ಜನ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳನ್ನು 
ಮೀರಿ ಒಂದು ಉದ್ದೇಶಕ್ಕಾಗಿ ಒಂದಾದದ್ದು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಮಾತ್ರ. ಅದಕ್ಕೂ ಹಿಂದೆ ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಸಾಕಷ್ಟು ಜಾತ್ಯತೀತ ಆಂದೋಲನಗಳಾಗಿವೆ. 
ಲೋಕಾಯತರು, ಜೈನರು, ಬೌದ್ಧರು, ಶರಣರು, ಸಿಖ್ಜರು, ಸಂತರು, ಸೂಫಿ ಸಂತರು, 
ದಾಸರು ಮತ್ತು ತತ್ತ್ವಪದಕಾರರು ಜಾತ್ಯತೀತ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲು ಹೆಣಗಿದರು. 
ಜನ ಸಮುದಾಯದ ಮೇಲೆ ಸಾಕಷ್ಟು ಪ್ರಭಾವವನ್ನು ಬೀರಿದರು. ಆದರೆ ಔದ್ಯೋಗಿಕ 
ಕ್ರಾಂತಿ, ವಿಜ್ಞಾನ, ತ೦ತ್ರಜ್ಞಾನ, ಬದಲಾಗುತ್ತಿರುವ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮತ್ತು ತೀವ್ರವಾದ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಹೋರಾಟದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಭಾರತೀಯರು ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಧರ್ಮಗಳ ಲಕ್ಷ್ಮಣರೇಖೆಗಳನ್ನು ದಾಟಿ ಬೀದಿಯ ಮೇಲಾದರೂ ಒಂದಾಗುವುದನ್ನು 
ಕಲಿತರು. ದುಃಖದ ವಿಚಾರವೆಂದರೆ ಈ ಒಂದಾಗುವಿಕೆಯು ಭಾರತೀಯರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ 
ಮೇಲೆ ಆಂತರಿಕ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುವಲ್ಲಿ ಹೆಚ್ಚಿನ ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಲಿಲ್ಲ. 

ಸದ್ಯ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಬಂದು ಅರ್ಧ ಶತಮಾನ ಕಳೆದುಹೋದರೂ ಭಾರತೀಯರು 
ಇದಕ್ಕಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ಕಲಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವ೦ಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಜಾತಿಗಳು ಹಾಗೇ ಉಳಿದುಕೊಂಡವು. ದೈಹಿಕವಾಗಿದ್ದ ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆ ಒ೦ದಿಷ್ಟು ತೊಲಗಿತು. 
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ಆದರೆ ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುತ್ತಲೇ ಹೋಯಿತು. ಜಾತಿ ಜಾತಿಗಳ ಮತ್ತು ಧರ್ಮ 
ಧರ್ಮಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ ಅಪನಂಬಿಕೆ ಇಂದು ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆ. 
ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಇದರ ಲಾಭವನ್ನು ಪಡೆದುಕೊಂಡು ಇಡೀ ದೇಶವನ್ನು 
ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಹವಣಿಸುತ್ತಿವೆ. ಜಾತ್ಯತೀತ ಭಾರತದ 
ದುರಂತವೆಂದರೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿ೦ದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ಪರಿಶಿಷ್ಟರಲ್ಲಿನ 
ಅನೇಕರು ಬೆಳೆಯುತ್ತಿರುವ ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ಜೊತೆ ಕೈಗೂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಭಾರತವನ್ನು ಬಂಡವಾಳ ಹೂಡುವ ತಾಣ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಮಾರಾಟ ಮಾಡುವ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ ಎಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ಭಾರತೀಯರೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಬಂಡವಾಳ ವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ ಇರುವ ಕೂಲಿಗಳು 
ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುವ ಗ್ರಾಹಕರು ಮಾತ್ರ. ಈ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು 
ತಮ್ಮ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಗಾಗಿ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಉದಾರೀಕರಣ, ಖಾಸಗೀಕರಣ, ಜಾಗತೀಕರಣ, 
ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪನಿಗಳ ವಿದೇಶಿ ಬಂಡವಾಳ, ಮುಕ್ತ ಮಾರುಕಟ್ಟೆ, ಮುಕ್ತ ಆಮದು 
ನೀತಿ ಮತ್ತು ಭಾರತದ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು 
ಹವಣಿಸುತ್ತಿರುವ ಕೋಮುವಾದಿಗಳ ಕುತಂತ್ರಗಳು ಜೊತೆಜೊತೆಯಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತಿವೆ. 
ದೇಶವನ್ನು ರಾಜಕೀಯವಾಗಿ ಬಹುಮತದಿಂದ ಆಳುವ ಹೆಬ್ಬಯಕೆ ಹೊಂದಿರುವ 
ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಕುಮ್ಮಕ್ಕು ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಭಾರತವನ್ನು ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ 
ಮುಖ್ಯ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ದೇಶವನ್ನು ಪ್ರತ್ಯಕ್ಷವಾಗಿ ಆಳಿದರೆ 
ಅಮೆರಿಕದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಆಳಲು ಶತಪ್ರಯತ್ನ ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಸುಲಿಗೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಹೊಡೆಯುವಂತಿತ್ತು. ಕಪ್ಪು ಬಿಳುಪಾಗಿತ್ತು. 
ಬಿಳಿಯರ ಎರುದ್ಧದ ಹೋರಾಟಕ್ಕಾಗಿ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಅಣಿಗೊಳಿಸುವುದು 
ಭಾರಿ ಕಷ್ಟಕರವೇನಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣದ ಮೂಲಕ ದೇಶವನ್ನು 
ಹೊರಗಿನಿಂದಲೇ ಆಳಲೆತ್ಲಿಸುತ್ತಿರುವ ಅಮೆರಿಕದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮತ್ತು 
ವಿವಿಧ ದೇಶಗಳ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಕಂಪೆನಿಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಜನಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಅರಿವು 
ಮೂಡಿಸುವುದು ಅತ್ಯಂತ ಕಷ್ಟಕರವಾಗಿದೆ. 


ಮಹಾತ್ಮಾ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ತಮ್ಮ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಮತ್ತು ಜನಶಕ್ತಿಯ 
ಸಹಾಯದಿಂದ ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಹೊರಹಾಕುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾದರು. 
ಆದರೆ ಇಂದಿನ ನಮ್ಮ ರಾಷ್ಟ ನಾಯಕರು ಮತ್ತು ಇತರೆ ಹಲವಾರು ರಾಜ್ಯ ನಾಯಕರು 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ಎಷ / ೧೬೯ 


ಸೇರಿ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳು ದೇಶದ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿರ್ವಹಿಸಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂತಹ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳಿಗೆ ಲಾಭವಾಗುವಂತಹ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳು ತೀವವಾಗುತಿವೆ. ಇಂತಹ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ನಾವು 
ಮೌಲ್ಯವಿಹೀನರಾಗುತ್ತಿದ್ದೇವೆ. ಮನುಷ್ಯ ಸಂಬಂಧಗಳಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಹಣವೇ 
ಪ್ರಧಾನವಾಗುತ್ತಿದೆ. ಹಣವಿಲ್ಲದೆ ಮನುಷ್ಯ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲೆಂದರಲ್ಲಿ ನಿರುದ್ಯೋಗ, ಹಿಂಸೆ, ಕೌರ್ಯ, ಅಸಹಾಯಕತೆ 
ಮತ್ತು ವಿಫ್ಲಸಂತೋಷಗಳು ತಾಂಡವವಾಡುತ್ತಿವೆ. ಜನಸಮೂಹದಲ್ಲಿ ಮಾನವ 
ಒ೦ಟಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ರಸ್ತೆಯಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ಜನರ ಮಧ್ಯೆ ಕೂಡ ಒಬ್ಬನೇ 
ಮಾತನಾಡುತ್ತಾ ಹೋಗುವಂತಹ ದುರಂತಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದಾನೆ. ನಿರುದ್ಯೋಗ ಮತ್ತು 
ಹಸಿವು ಮುಂತಾದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿಂದಾಗಿ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಸ್ವಾರ್ಥ ಮತ್ತು ಹಿಂಸೆ ಅನಿವಾರ್ಯ 
ಎಂಬ ನಿರ್ಧಾರಕ್ಕೆ ಬಂದವರ ಕೈಗಳು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗುತ್ತಿವೆ. 
ಒಂಟಿಯಾಗಿರುವ ಅಬಲೆಯರ ಕೊರಳ ಸರಗಳನ್ನು ಎಳೆಯಲು ಮುಂದಾಗುತ್ತಿವೆ. 
ಹಣಕ್ಕಾಗಿ ಹಸುಗೂಸುಗಳನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಿವೆ. ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ರೈತರು, ದಿನಸಿ ಅಂಗಡಿ 
ಮತ್ತು ಸಣ್ಣಕೈಗಾರಿಕೆಗಳನ್ನು ನಡೆಸುವವರು, ಕೆಳವರ್ಗ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳ 
ಬಹುಪಾಲು ಬಡವರು ಹಾಗೂ ಮಧ್ಯಮವರ್ಗದವರು ಹೊಸ ಆರ್ಥಿಕ ನೀತಿಗೆ 
ಬಲಿಯಾಗುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಂತಹ ವಿಷಮ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ನವಭಾರತದ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಬೇಕಿದೆ. ಸುಲಿಗೆಯಿಲ್ಲದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರೆಲ್ಲಾ 
ಒಂದಾಗಬೇಕಿದೆ. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆ ಮತ್ತು ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರದ ವಿರುದ್ಧ 
ಹೋರಾಡಬೇಕಿದೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಮುಂಚೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಫ್ಯಾಸಿಸಂನ ಅಟ್ಟಹಾಸದ 
ಹುಟ್ಟಡಗಿಸಲು ಸಂಸದೀಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನಾದರೂ 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಉಗ್ರಗಾಮಿ ಮತ್ತು ಕೋಮುವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಹಿಂಸೆಯನ್ನು 
ಪ್ರದರ್ಶಿಸುತ್ತ ವಿಕೃತ ಅಟ್ಟಹಾಸ ಮೆರೆಯುತ್ತಿರುವಾಗ ಸರ್ವಮಾನ್ಯವಾದ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು 
ಉಳಿಸಿ ಬೆಳೆಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬುದೇ ಯಕ್ಷಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿದೆ. 

ಭಾರತೀಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ತಳಹದಿ: ಗೌತಮ ಬುದ್ಧ ಮಹಾಪರಿನಿರ್ವಾಣ 
ಹೊಂದುವುದಕ್ಕೆ ಮುನ್ನ ಆತನ ಪರಮ ಶಿಷ್ಯ ಆನಂದನು ಬೌದ್ಧ ಸಂಘಕ್ಕೆ ನಾಯಕನನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುವ ಬಗ್ಗೆ ಮನವಿ ಮಾಡಿದ. ಸಂಘದ ಭಿಕ್ಕುಗಳೇ ತಮ್ಮ ನಾಯಕನ ಆಯ್ಕೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವರು ಎಂದು ಬುದ್ಧ ತಿಳಿಸಿದ. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ 
ಉದಯವಾಯಿತು. 


೧೭೦೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಶರಣರ ಅನುಭವ ಮಂಟಪವೂ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವಕ್ಕೆ ಅತ್ಯುತ್ತಮ ಉದಾಹರಣೆ 
ಯಾಗಿದೆ. ಶರಣರು ದೇವರನ್ನು ವಿವಿಧ ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಕರೆದರೂ ನಿರಾಕಾರನಾದ 
ಆ ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರನ್ನು ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ತಮ್ಮ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ತೋರಿಸುತ್ತಾ ತಿದ್ದಿಕೊ೦ಡರು. ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿಗಳಾಗಿ ಅಭಿಪ್ರಾಯ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ತಿದ್ದುತ್ತ ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲದ ನವಸಮಾಜದ 
ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕೆ ಯತ್ನಿಸಿದರು. ಶರಣರಂತೆ ಸೂಫಿಗಳು, ಸಂತರು ಮತ್ತು ದಾಸರು ತಮ್ಮ 
ಕಾಲ ಘಟ್ಟದ ಸಮಾಜವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಮಾನವಘನತೆ ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದರು. ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಪಂಥದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಲಕ್ಷಾಂತರ 
ಜನರ ಮನದಲ್ಲಿ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸಿದರು. ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬೃಹತ್‌ ಚಳವಳಿಗಳನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯಾನಂತರ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ 
ಸಮತೆಯನ್ನು ಸಾರುವ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ರೂಪುಗೊಳ್ಳಲು ಇಂತಹ ಆದರ್ಶಗಳು 
ಬಳಕೆಯಾಗಲೇ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ಜಾತಿ, ಮತ, ಪಂಥ, ಉದ್ಯೋಗ 
ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ರೂಪುಗೊಂಡ 
ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಮತ್ತು ಹಣಬಲ, 
ಜಾತಿಬಲ ಹಾಗೂ ಕೋಮುಪುಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮತದಾನದ ಮೂಲಕ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವ 
ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಿಸುವ ಸಂಸದೀಯ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಮಾತ್ರ ನಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ 
ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದೆ. 

ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ತವೆಂಬುದು ಅನಿವಾರ್ಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜನ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಗುರುತಿಸಿಕೊಂಡು ತಮ್ಮತನವನ್ನು 
ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಈ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಸಾಧ್ಯ "ಹಿಂದೂ" ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ವೈದಿಕ ಧರ್ಮ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಎಲ್ಲ ಸ್ತರಗಳಲ್ಲಿನ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ 
ಜನರ ಮೌನಸ್ವಾಭಿಮಾನ ಮತ್ತು ಅವರಲ್ಲಿನ ಅನೇಕರ ಜಾಗೃತ ಮನಸ್ಥಿತಿಯಿಂದಾಗಿ 
ಪ್ರತಿಗಾಮಿ ಮತ್ತು ಪುರೋಗಾಮಿ ಶಕ್ತಿಗಳ ರಣರಂಗದಂತಾಗಿದೆ. 

ಮನುಸ್ಮೃತಿಯನ್ನು ನಂಬುವ ಯತಾಸ್ಥಿತಿವಾದಿ ಮನಸ್ಸುಗಳು ಈ ಜಾತಿವಾದಿ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪೋಷಿಸುವುದರಲ್ಲೇ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿವೆ. ಹೀಗೆ ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಹಿಂದೂ 
ಧರ್ಮದ ತಾಯಿಬೇರು ಆಗಿದೆ. ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರದ ಕೃತ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ ಒಟ್ಟುಗೂಡಿರುವ 
ಸಂಚಿತಕರ್ಮ, ಹಿ೦ದಿನ ಜನ್ಮದ ಕೃತ್ಯಗಳಿಂದಾಗಿ ಉಳಿದಿರುವ ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ಮತ್ತು 
ಈ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿನ ಕೃತ್ಯದಿ೦ದಾಗಿ ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಕಾಣಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಆಗಾಮಿಕರ್ಮ 
ಎ೦ಬ ಕರ್ಮಗಳ ಬಲೆಯನ್ನು ಬೀಸುತ್ತ ಮನಸ್ಮೃತಿ ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡೇ 
ಬಂದಿದೆ. ಮನುವಾದಿಗಳು ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ನೆರವಿನೊಂದಿಗೆ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೭೧ 


ಜನರ ಮೆದುಳಿನಲ್ಲಿ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ತುಂಬುತ್ತಲೇ ಬಂದಿದ್ದಾರೆ. ಜನರನ್ನು 
ಮೂರ್ಪರನ್ನಾಗಿಸಿದಾಗ ಅವರ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುವುದು ಸರಳವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು 
ಅವರ ಲೆಕ್ಕಾಚಾರವಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಮೇಲೆ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸುವ 
ಅವರ ಪ್ರಯತ್ನ ನಿರಂತರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮದ ವೈರುದ್ಯಗಳಲ್ಲೇ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ ಕೂಡ ಅಡಗಿರುವುದು ವಿಚಿತ್ರ ಆದರೂ ಸತ್ಯ ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಹೋರಾಟಗಳಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜನ ಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸಲು ಈ ಕೆಳಜಾತಿಯವರ ಆತ್ಮಾಭಿಮಾನ 
ಸಹಾಯಕವಾಗುತ್ತದೆ. ಇದರ ಅರ್ಥ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಜನ ತಮ್ಮ ಭವಿಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನ್ಯಾಯದೊರೆತ ಮೇಲೂ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡೇ ಹೋಗಬೇಕೆಂದಲ್ಲ. 
ಶೋಷಣೆಯ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ಇಂತಹ ಆತ್ಮಗೌರವದ ಜಾತಿಪ್ರಜ್ಞೆ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ 
ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಅಮಾನುಷ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಕೆಳಜಾತಿಯವರಿಗೆ 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇರದೇ ಹೋದರೆ "ಗರ್ವದಿಂದ ಹೇಳಿರಿ ನಾವೆಲ್ಲ 
ಹಿ೦ದೂಗಳು' ಎಂಬ ಠಾಕ್ರೆಯ ವಾದ ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸುತ್ತಿತ್ತು. ಹಿಂದುತ್ವವಾದಿ ಶಕ್ತಿಗಳು 
ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಭೇದದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ 
ದೇಶದ ಸಂವಿಧಾನವನ್ನು ಪುನರ್‌ ರಚಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಇಡೀ ಭಾರತವನ್ನು 
ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಆಳುತ್ತಿದ್ದವು. 

ದಲಿತರು ಮತ್ತು ಹಿಂದುಳಿದವರ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯಿಂದಾಗಿ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ 
ಉಳಿದಿದೆ. ಒಂದುವೇಳೆ ಈ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದೇ ಇದ್ದಿದ್ದರೆ ಈಗಾಗಲೇ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಫ್ಯಾಸಿಸಂ ಬ೦ದು ನಮ್ಮ ಸಾಂವಿಧಾನಿಕ ಜಾಗದಲ್ಲಿ ಮನುಸ್ಮೃತಿ ರಾರಾಜಿಸುತ್ತಿತ್ತು! ಆಗ 
ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿ೦ದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ತಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲೇ ಎರಡನೇ 
ದರ್ಜೆ ಪ್ರಜೆಗಳಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಂವಿಧಾನದ ರಕ್ಷಣೆ ಮತ್ತು ಅದು ಕೊಡುವ ಹಕ್ಕುಗಳ 
ಈಡೇರಿಕೆಗಾಗಿ ಮಾಡುವ ಹೋರಾಟದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ 
ಮುಂದುವರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತ 
ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕೋಮುವಾದಿಗಳನ್ನು 
ತೋರಿಸುತ್ತ ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಕೊನೆಗೆ ಇಡೀ ದೇಶ ಅವರ ಕ್ರೌರ್ಯಕ್ಕೆ 
ಬಲಿಯಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜದ ಹಿನ್ನೆಲೆ: ವಿರಾಟ್‌ ಪುರಷನ ಮುಖದಿಂದ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, 
ಭುಜದಿಂದ ಕ್ಷತ್ರಿಯ, ತೊಡೆಯಿಂದ ವೈಶ್ಯ ಮತ್ತು ಪಾದದಿಂದ ಶೂದ್ರ ಹುಟ್ಟಿದ ಎಂದು 


೧೭೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಹೇಳುವ ಯಗ್ಕೇದದ ಪುರುಷಸೂಕ್ತದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಮ್ಮ ಸಮಾಜವು ಸುಲಿಗೆ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುತ್ತಾ ಶ್ರೇಣೀಕೃತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯಿತು. ಈ ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ 
ಹಂತಗಳಲ್ಲಿ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರು ತಮ್ಮ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗೆ ಹಿಂದಿನ ಜನ್ಮದ ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮವೇ 
ಕಾರಣ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವಂತೆ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಾಹಿತ್ಯದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. ವೇದ, 
ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣಗಳನ್ನು ಓದಲು ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲದ ಶೂದ್ರರಿಗೆ ನಾಟಕಗಳ ಮೂಲಕ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ವರ್ಣ-ಜಾತಿಗಳಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದ ರಚನೆಯ 
ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೊಡಲಾಯಿತು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಈ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳವರಿಗೂ 
ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ಉದ್ಯೋಗ ಮತ್ತು ಸ್ಥಾನವಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಾಯಿತು. 
ಕೆಳಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿ ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟ ಅನುಭವಿಸುವವರ ಮತ್ತು ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೊಳಗಾಗುವವರ 
ನಿಕೃಷ್ಟ ಬದುಕಿಗೆ ಅವರು ಹಿ೦ದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಪಾಪವೇ ಕಾರಣ. ಅವರೆಲ್ಲಾ 
ಈ ಧಾರ್ಮಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಅಂದರೆ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಗೆ ಗೌರವಕೊಟ್ಟು ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳನ್ನು 
ಸಹಿಸುತ್ತಾ ಮತ್ತು ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆಯಿಲ್ಲದೆ ದುಡಿಯುತ್ತಾ, ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಒಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾ 
ಬದುಕಿದರೆ ಮುಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಕುಲೀನರಾಗಿ ಜನಿಸಿ ಸುಖಭೋಗಗಳನ್ನು 
ಪಡೆಯುವರು ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲಾಯಿತು. ಈ ಸನಾತನ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣ, ಕ್ಷತ್ರಿಯ ಮತ್ತು ವೈಶ್ಯ ವರ್ಣಗಳವರು ಸವರ್ಣೀಯರೆನಿಸಿ ಎಲ್ಲ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು 
ಪಡೆದರು. ಆದರೆ ಶೂದ್ರರು ಯಾವುದೇ ಹಕ್ಕುಗಳಿಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವಂತಹ ಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಇಳಿದರು. ಇವರೆಲ್ಲಾ ಈ ದೇಶದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಮನುವಾದಿಗಳಿಂದ 
ಬೇಸತ್ತವರು ಕಾಡು ಸೇರಿ ಆದಿವಾಸಿಗಳಾದರು. ಆದರೆ ಇತರ ಅನೇಕರು ಈ ಕ್ರೂರ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತಾ ಅಲ್ಲೇ ಉಳಿದರು. ಈ ಹೋರಾಟಗಾರರಿಗೆ 
ಸವರ್ಣೀಯರು ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಹಿಷ್ಕಾರ ಹಾಕಿದರು. ಹೀಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬಹಿಷ್ಕಾರಕ್ಕೆ 
ಒಳಗಾದ ಶೂದ್ರರೇ ಅಸ್ಪಶ್ಯರು. ಅವರು ಊರಿನ ಹೊರಗಡೆಯ ಕೇರಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಬದುಕುವಂತಾಯಿತು. ಇದೊಂದು ಭಯಂಕರವಾದ ಅಪಾರ್ಥೈಡ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. 
ಅಪಾರ್ಥೈಡ್‌ ಅಂದರೆ ಪ್ರತ್ಯೇಕವಾಗಿ ಬದುಕುವುದು. ಹೀಗೆ ಚಾತುರ್ವರ್ಣಭೇದ 
ಎಂಬ ಈ ಅಪಾರ್ಥೈಡ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಭಾರತದಲ್ಲೇ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಪ್ರಾರಂಭವಾಯಿತು. 

ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಅಪಾರ್ಥೈಡ್‌ (ವರ್ಣಭೇದ ನೀತಿ) ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ಕೇವಲ ನಾಲ್ಕು 
ಶತಮಾನಗಳ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. ಕಪ್ಪು ಜನರ ಹಕ್ಕುಗಳಿಗಾಗಿ ಹೋರಾಡುತ್ತ 1962ನೇ 
ನವೆಂಬರ್‌ 7ರಿಂದ 1990ನೇ ಫೆಬ್ರುವರಿ 11ರ ವರೆಗೆ ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಕುಪ್ರಸಿದ್ಧ 
ಜೈಲುಗಳಲ್ಲಿದ್ದು ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿದ ಕರಿಯರ ನಾಯಕ ನೆಲ್ಲನ್‌ ಮಂಡೇಲಾ 
ಅವರು ದಕ್ಷಿಣ ಆಫ್ರಿಕಾದ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದ ಮೇಲೆ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕೊನೆಗೊಂಡಿತು. ಆದರೆ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೭೩ 


ಭಾರತದ ಅಪಾರ್ಥೈಡ್‌ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಎಷ್ಟು ಕ್ರೂರವಾಗಿದೆ ಎಂದರೆ ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳ 
ಹಿ೦ದೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ಬಹಿಷ್ಠತರಾದವರ ವಂಶಜರು ಇಂದಿಗೂ 
ಹೊಲಗೇರಿಗಳಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಮಾದರ ಓಣಿಗಳಲ್ಲಿ ಬದುಕುವ ಸ್ಥಿತಿ ಇದೆ! 


ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿ ಚಾರ್ವಾಕರು (ಲೋಕಾಯತರು) ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ಈ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದವರಲ್ಲಿ ಮೊದಲಿಗರು. "ಚಾರು ವಾಕ್‌' ಎಂದರೆ 
ಮನೋಹರವಾಗಿ ಮಾತನಾಡುವವನು. "ಲೋಕ ಆಯತ' ಎಂದರೆ ಈ ಭೂಮಿಗೆ 
ಯೋಗ್ಯನಾಗಿರುವವನು. (ಈ ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವತೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ನಂಬಿ ಉಳಿದದ್ದೆಲ್ಲ 
ಸುಳ್ಳು ಎಂದು ಸಾರಿದ ಲೋಕಪ್ರಿಯನು) ಶೂದ್ರರಿಗೆ ಈ ವಿಚಾರ ತುಂಬಾ ಹಿಡಿಸಿತು. 
ಅವರಿಗೆ ಈ ಬದುಕಿನಲ್ಲೇ ಒಳ್ಳೆಯದನ್ನು ಕಾಣುವ ಕನಸುಗಳು ಬೀಳತೊಡಗಿದವು. 
ಆದರೆ ಪುರುಷಸೂಕ್ತದ ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಕುಲವಾದವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದವರ 
ವಂಶದವರು ಎಂದು ಹೆಮ್ಮೆ ಪಡುತ್ತಿದ್ದ ಸನಾತನವಾದಿಗಳು ಚಾರ್ವಾಕರನ್ನು ಕೊಲ್ಲುತ್ತಾ 
ಅವರ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಸುಡುತ್ತಾ ಲೋಕಾಯತ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವನ್ನೇ ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ 
ಬಹುಪಾಲು ಯಶಸ್ವಿಯಾದರು. ಯಾವುದೇ ವರ್ಣದ ಮನುಷ್ಯ ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ 
ವ್ಯಾಮೋಹಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು ತನ್ನ ಸದ್ಗುಣಗಳಿಂದ ಅತ್ಯುನ್ನತವಾದುದನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದಾಗ ಆತನೇ ದೇವನಾಗುತ್ತಾನೆಂಬ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ನಿರೀಶ್ವರವಾದವನ್ನೇ ನಂತರ 
ಬಂದ ಜೈನತತ್ತ ವೂ ಸಾರಿತು. ಆದರೆ ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದಂತೆ ಕಠಿಣ 


ಮಾರ್ಗದಿಂದಾಗಿ ಬಹುಪಾಲು ಶೂದ್ರರು ಈ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಲಿಲ್ಲ. 
ಅಲ್ಲದೆ ಆ ಧರ್ಮ ಬುದ್ಧನ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಸನಾತನಿಗಳ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಬಂದಾಗಿತ್ತು. ಬುದ್ಧನ 
ಅಜ್ಜೇಯವಾದ ಕಾಠಿಣ್ಯವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದ ಮಾಧ್ಯಮ ಮಾರ್ಗವಾಗಿ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರನ್ನು 
ಆಕರ್ಷಿಸಿತು. ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಬುದ್ಧ ಎಲ್ಲಿಯೂ ಮಾತನಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆತ 
ಮಾತನಾಡುವುದು ಹಿತಕಾರಿಯಾದ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ. ಈ ಬದುಕನ್ನು ದುಃಖದಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದರ ಬಗ್ಗೆ. 


ವಿವಿಧ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಗಳಲ್ಲಿ ಹಂಚಿಹೋಗಿದ್ದ ಶೂದ್ರರಿಗೆ ಬುದ್ಧ ಬಹಳ 
ಹಿಡಿಸಿದ. ಬಹುಪಾಲು ಜನ ಸಮುದಾಯ ಬುದ್ದನ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅನುಸರಿಸತೊಡಗಿತು. 
ಅನೇಕ ರಾಜರು ಕೂಡ ಹಿಂದೂ ಧರ್ಮವನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಿ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವಂಥ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯು೦ಟಾಯಿತು. ಆದರೆ ಸನಾತನಿಗಳು ಬೌದ್ಧಭಿಕ್ಕುಗಳ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆ 
ಮಾಡತೊಡಗಿದರು. ಅವರನ್ನು ಜೀವಂತ ಸುಡುವ ಕೃತ್ಯಗಳೂ ನಡೆದವು. ನಂತರ 
ವಿವಿಧ ದೇಶಗಳಿಗೆ ಹರಡಿದ ಬೌದ್ಧಧರ್ಮ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತ ಧರ್ಮವಾಗಿ 
ಉಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಬಂದೊದಗಿತು. 


೧೭೪ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ತದನಂತರ ಬಂದ ಕ್ರೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗಳು ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಬೇಸತ್ತ ಜನರಿಗೆ ವರದಾನಗಳಾದವು. ತಮ್ಮ ಆತ್ಮಗೌರವಕ್ಕಾಗಿ 
ಎವಿಧ ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರು ಬಹುಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿ ಆ ಧರ್ಮಗಳನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರೆ, 
ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತು ಕ್ರೈಸ್ತ ಆಳುವ ವರ್ಗಗಳಿಂದ 
ಲಾಭಪಡೆಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಇಲ್ಲವೆ ಆ ಧರ್ಮಗಳ ತತ್ವ್ವಕ್ಕೆ ಮಾರುಹೋಗಿ 
ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು. ಸಂತರು ಮತ್ತು ಸೂಫಿಸಂತರು ಕೂಡ ಜನಸಮುದಾಯದ 
ಆಶೋತ್ತರಗಳನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವಂತಹ ಆದರ್ಶಗಳ ಮೂಲಕ ಜನರಲ್ಲಿ ಹೊಸ 
ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಬಿತ್ತತೊಡಗಿದರು. ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರು ಏಕೆ ಮುಸ್ಲಿಮರಾದರು ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ 
ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


“The Mohammedan conquest of India came as a salva- 
tion to the downtrodden to the poor. That is why one fifth of our 
people have become Mohammedans. It was not the sword that 
did all. It would be the height of madness to think it was all the 
work of sword and fire. It was to gain their liberty from the 
Zemindars and from the priest.” 


ವೈದಿಕರ ಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ಜಮೀನುದಾರರ ಶಸ್ತ್ರಗಳು ಭಾರತದ ಬಡವರು ಮತ್ತು 
ಹಿಂದುಳಿದ ಜಾತಿಗಳ ಜನರನ್ನು ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಬಂಧನದಲ್ಲಿಟ್ಟಿದ್ದವು. 
ಅವರು ತಮ್ಮ ವಿಮೋಚನೆಗಾಗಿ ಮುಸ್ಲಿಂ ಮತ್ತು ಇತರ ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ 
ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು. ಈ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ಸ್ವಾಮಿ ವಿವೇಕಾನಂದರು ನೂರು 


ವರ್ಷಗಳಿಗಿಂತ ಹಿಂದೆಯೇ ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾ ರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣಸಂಕುಲ: ಕನ್ನಡ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿಗಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಿಸಲು 
ತೀವ್ರ ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದರು. ಆಗ ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯರು ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕದವರು 
ಬೃಹತ್‌ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ವರ್ಣರಹಿತ ಮತ್ತು ಜಾತಿರಹಿತ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮಧುವರಸ ಮತ್ತು ಸಮಗಾರ 
ಹರಳಯ್ಯನಂತಹವರು ಈ ಹೊಸ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಧಾರಿಗಳಾಗಿ ಒಂದೇ 
ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಪಡೆದರು. ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು ಮತ್ತು ಹರಳಯ್ಯನ ಮಗನ ಮದುವೆಯೇ 
ಒಂದು ನೆಪವಾಗಿ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರು ಗುಲ್ಲೆಬ್ಬಿಸಿದರು. ಈ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ 
ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಬಾಹಿರ ಎಂದು ವೈದಿಕರು ವಾದಿಸಿದರು. ಅವರ ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಹೇಳಿದಂತೆ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೭೫ 


ಬಿಜ್ಜಳನ ಶಸ್ತ್ರಗಳು ಕೇಳಿದವು. ಆಗ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕ್ಷಿಪ್ರಕ್ರಾಂತಿ ನಡೆದು ಅನೇಕ ಶರಣರ 
ಕಗ್ಗೊಲೆಯಾಯಿತು. ಅವರ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು ಸುಡಲಾಯಿತು. ಅಳಿದುಳಿದ ಶರಣರು 
ತಮಗೆ ದಿಕ್ಕುತೋಚಿದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಹೊರಟು ಹೋಗಿ ಭಾರಿ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಿದರು. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದರಹಿತ ಸಮಾಜದ ಅವರ 
ಕನಸು ಕನಸಾಗಿಯೇ ಉಳಿಯಿತು. 12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ 35 
ವಚನಕಾರ್ತಿಯರೂ ಸೇರಿದಂತೆ ಒಟ್ಟು 221 ವಚನಕಾರರ 14739 ವಚನಗಳು 
ಸಿಕ್ಕಿವೆ. ಅವರಲ್ಲಿ 44 ಮಂದಿ ವಚನಕಾರರ ಹೆಸರು ಪತ್ತೆಯಾಗಿಲ್ಲ. 17 ಮಂದಿ 
ವಚನಕಾರರ ಅಂಕಿತಗಳು ಗೊತ್ತಾಗಿಲ್ಲ. ಈ ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ 
ಕೆಳಜಾತಿ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗದವರಾಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದು ಗಮನಾರ್ಹ. ಇವರೆಲ್ಲ 
ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜಾತಿರಹಿತ ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ಸದಸ್ಯರಾಗಿದ್ದರು. 

ಹೀಗೆ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಶ್ಯರು ಆಯಾ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಜೈನ, ಬೌದ್ಧ, ಕ್ರೈಸ್ತ, 
ಇಸ್ಲಾಂ, ಲಿಂಗಾಯತ ಮತ್ತು ಸಿಖ್‌ ಧರ್ಮಗಳಿಗೆ ಮತಾಂತರಗೊಂಡರು. ಉಳಿದವರು 
ಆದಿವಾಸಿಗಳಾಗಿ, ಅಸ್ಸಶ್ಯರಾಗಿ ಮತ್ತು ವಿವಿಧ ಜಾತಿಗಳ ಶೂದ್ರರಾಗಿ ಇದ್ದಲ್ಲೇ ಉಳಿದರು. 
ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಿದಾಗ ಬಹುಪಾಲು ಜೈನರು, ಬೌದ್ಧರು, ಕ್ರೈಸ್ತರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, 
ಲಿಂಗಾಯತರು ಮತ್ತು ಸಿಖ್ಹರು ಶೂದ್ರ ಮೂಲದವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಅಸ್ಪಶ್ಯರು 
ಆದಿವಾಸಿಗಳು ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ಹಿಂದುಳಿದವರ್ಗದವರು ಕೂಡ ಶೂದ್ರ ಮೂಲದವರೇ 
ಆಗಿದ್ದಾರೆ ಎ೦ಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಮಹಾಜನ ಸಮಾಜದ ವಿರುದ್ದ ಬಹುಜನ ಸಮಾಜ: ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರು ಒಂದುಗೂಡಿ 
ಬಹುಜನರಾದರೆ ಭಾರತದ ಚರಿತ್ರೆ ಹೊಸ ತಿರುವು ಪಡೆದು ಭವಿಷ್ಯದಲ್ಲಿ ಬಹುಜನರ 
ಆಳ್ವಿಕೆ ಬಂದು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಸುಲಿಗೆಕೋರ "ಮಹಾಜನರ' ಆಳ್ವಿಕೆ ಕೊನೆಗೊಳ್ಳುವುದು. 
ಆದರೆ ಮಹಾಜನರು ಅಷ್ಟು ಸುಲಭವಾಗಿ ತಮ್ಮ ಹಕ್ಕನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡರು. ತಮ್ಮ 
ರಾಜಕೀಯ ಹಕ್ಕನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರೀಗ “ಗರ್ವಸೇ ಕಹೋ ಹಂ 
ಹಿಂದೂ ಹೈ', "ನಾವೆಲ್ಲಾ ಹಿಂದೂ, ನಾವೆಲ್ಲಾ ಒಂದು' ಮುಂತಾದ ಘೋಷಣೆಗಳನ್ನು 
ಕೂಗತೊಡಗಿದ್ದಾರೆ. ಜನಗಣತಿಯಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳ ಹೆಸರುಗಳಿರಬಾರದು; ಕೇವಲ ಹಿ೦ದೂ 
ಇದ್ದರೆ ಸಾಕು ಎಂದು ಹಿಂದುಳಿದವರನ್ನು ಮತ್ತು ಅಸ್ರ್ರಃ ಶ್ವರನ್ನು ಹಿ೦ದೂ ಶಬ್ದಕ್ಕೆ ಕಟ್ಟಿ 
ಆಳಲು ಬಯಸಿದ್ದಾರೆ. ಶೂದ್ರರನ್ನು ಒಡೆದು ಆಳಿದ ಇವರಿಗೆ, ಇಂದು ಅವರೆಲ್ಲರೂ 
ತಮ್ಮವರೆಂದು ಬಾಯಿಮಾತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವ ತವಕ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ 


೧೭೬ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಹೊಸರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರು, ಹಿಂದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ದಲಿತರನ್ನು ಆಳುವ 
ತೀವ್ರ ಯತ್ನದಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. 

ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದ ಹಿ೦ದುಳಿದವರು ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರು ತಮ್ಮ 
ಮೂಲ ಒಂದೇ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿತು ಒಂದಾಗುವುದಿಲ್ಲವೋ; ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ 
ಇವರಿಬ್ಬರೂ ಸೇರಿ, ಬಹುಪಾಲು ಕ್ರೈಸ್ತರು, ಮುಸ್ಲಿಮರು, ಲಿಂಗಾಯತರು, ಸಿಖ್ಜರು 
ಮೊದಲಾದವರ ಪೂರ್ವಜರು ತಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರ ರಕ್ತ ಸಂಬಂಧಿಗಳಾಗಿದ್ದವರು 
ಎ೦ಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತು, ಇವರೆಲ್ಲರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಹೋರಾಡುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಶೋಷಕ ಮಹಾಜನರ ಅಡಿಯಾಳುಗಳಾಗಿಯೇ 
ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ದಲಿತರು ಕೈ ಮುಂದೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಉಳಿದವರು ಅವರ 
ಕೈಹಿಡಿಯುವುದೊಂದೇ ವಿಮೋಚನೆಯ ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೭೭ 


ದೇಸಿ ಎಂಬ ಸರ್ವಶಕ್ತ ಪ್ರಜೆ 
ಎಲ" 


ದೇಸಿ ಶಬ್ದ ತತ್ತಮದಿಂದ ತದ್ಭವವಾಗಿ ಇಂದು ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ವಿಭಿನ್ನ ಅರ್ಥಗಳನ್ನು 
ಸ್ಫುರಿಸುತ್ತ ಏಕತೆಯಲ್ಲಿ ವೈವಿಧ್ಯವನ್ನು ಸಾರಿದೆ. ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳಲ್ಲಿರುವ ಭಾರತ, 
ಪಾಕಿಸ್ತಾನ, ಬಾಂಗ್ಲಾದೇಶ, ಶ್ರೀಲಂಕಾ ಮತ್ತು ನೇಪಾಳ ಮೂಲದ ಜನರಿಗೆ ಅಲ್ಲಿನವರು 
"ದೇಸಿ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ದೇಸಿ ಎಂದರೆ ಆ ದೇಶಗಳಲ್ಲಿರುವ ಭಾರತೀಯ 
ಉಪಖಂಡದ ಕಂದು ಬಣ್ಣದವರು ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಆಗುತ್ತದೆ. ಭಾರತೀಯ 
ಉಪಖಂಡದ ದೇಶಗಳ ಜನರು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕಂದು ಬಣ್ಣದವರಾಗಿರುವ ಕಾರಣ 
ಹೀಗೆ ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 


ಶುದ್ಧ, ಸ್ಥಳೀಯ, ಜವಾರಿ, ಒರಟು, ಗ್ರಾಮ್ಯ ಮುಂತಾದ ಅರ್ಥಗಳು ಕೂಡ 
"ದೇಸಿ'ಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡಿವೆ. ಸಂಸ್ಕತ ಮೂಲದ ದೇಶಿ ಶಬ್ದ ತದ್ಭವವಾಗಿ ದೇಸಿಯಾಗುವ 
ಮೂಲಕ ನಮ್ಮ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಹಿತ್ಯಕ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ತನ್ನದೇ ಆದ ವಿಶಿಷ್ಟ 
ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದಿದೆ. “ದೇಶದ ಜನಸಮುದಾಯ, "ಸಂಸ್ಕೃತಿ', “ಒ೦ದು ದೇಶದ ಉತ್ಪನ್ನ' 
ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನೂ ಈ ಶಬ್ದ ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ. ದೇಸಿ ಚಿಂತನಾ ಕ್ರಮ, ದೇಸಿಸಾಹಿತ್ಯ, 
ದೇಸಿಸಂಸ್ಥ ತಿ, ದೇಸಿಸಂಗೀತ, ದೇಸಿ ಊಟ, ದೇಸಿಬಾಲೆ, ದೇಸಿವಿದೈೆ, ದೇಸಿತನ 
ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲೆಂದರಲ್ಲಿ ದೇಸಿ ತನ್ನ ಅಸ್ತಿತ್ವವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಒಂದು ದೇಶದ 
ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಪರಂಪರೆಗೆ ಈ ಶಬ್ದ ಕನ್ನಡಿಯಂತಿದೆ. 


ದೇಸಿ ಶಬ್ದದಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವದ ತಳಮಟ್ಟದ ಜನಸಮುದಾಯಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ದೇಸಿಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಲ್ಲ ದೇಶಗಳ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ, ಹಳ್ಳಿಗರ ಮತ್ತು ಆದಿವಾಸಿಗಳ 
ಮತ್ತು ಒಂದೇ ಜನಪದದ ವಿವಿಧ ಪ್ರಕಾರಗಳ ಜೀವನಕ್ರಮ, ನಡವಳಿಕೆ, ಭಾಷಾಪ್ರಭೇದ, 
ಉಡಿಗೆ ತೊಡಿಗೆ ಆಹಾರ ಪದ್ಧತಿ, ವಾಸಿಸುವ ಪದ್ಧತಿ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು 
೧೭೮ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಒಳಗೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ವೈವಿಧ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಶಕ್ತಿ 
ದೇಸಿಗೆ ಇದೆ. ಅದು ವೈವಿಧ್ಯವನ್ನು ಗೌರವಿಸುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಆ ಮೂಲಕ ಮಾನವಫನತೆಯಲ್ಲಿ 
ಒ೦ದಾಗುವುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಅದು ಯಾರನ್ನೂ ಅಪಮಾನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ತನ್ನ 
ಜನಪದರಿಗೆ ಅಪಮಾನದಿಂದ ರಕ್ಷಿಸುವಂಥ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಅದು ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ 
ಜನಪದರು ದೇಸಿಯತೆಯನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸಿದರೆ ಅಪಮಾನ ಕಟ್ಟಿಟ್ಟ ಬುತ್ತಿ. 

ಭಾಷಾಪ್ರಭೇದ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿದಾಗ ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆ ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳಿಗಿಂತ 
ಹಿಂದಿನಿಂದಲೂ ಅನೇಕ ಉಪಭಾಷೆಗಳಿಂದ ಕೂಡಿ ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದು 
“ಕವಿರಾಜಮಾರ್ಗ'ದಿ೦ದ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. 

“ದೋಸಮಿನಿತೆಂದು ಬಗೆದು 

ದ್ಭಾಸಿಸಿ ತರಿಸಂದು ಕನ್ನಡಂಗಳೊಳೆಂದುಂ 

ವಾಸುಗಿಯುಮರಿಯಲಾರದೆ 

ಬೇಸರುಗುಂ ದೇಸಿ ಬೇರೆವೇರಪ್ಪುದರಿಂ.” 

"ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಯೊಳಗಿನ ಪ್ರಭೇದಗಳನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗಿ ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ 
ನಿಶ್ಚಯಿಸಲಾಗಿದ್ದು, ಸಹಸ್ರ ಮುಖದ ಆದಿಶೇಷ ಕೂಡ ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಯ ದೇಸಿ 
ನೆಲೆಗಳನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತಿಳಿಯಲಾರದೆ ಬೇಸರಗೊಂಡ' ಎಂದು 
ಕವಿರಾಜಮಾರ್ಗಕಾರ ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆ ಆಯಾ ಸ್ಥಳಗಳಿಂದಾಗಿ ಮತ್ತು 
ಅಲ್ಲಿನ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ವಿಭಿನ್ನ ಜೀವನವಿಧಾನದಿಂದಾಗಿ ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಆದರೆ ಆಧುನಿಕತೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಮಾರ್ಗವು ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ಬದಲು ಎಲ್ಲ ವೈವಿಧ್ಯವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವ ಏಕತಾನತೆಯನ್ನು ಬಯಸುತ್ತದೆ! 

ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಜನಾಂಗದ ಘನತೆಯನ್ನು ಪೋಷಿಸುವ 
ಜೀವನವಿಧಾನವಾಗಿದೆ. ಬದಲಾವಣೆಯ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಶಾಶ್ವತ ಮೌಲ್ಯಗಳ ರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನ ಮಾಡುವಂಥದ್ದು ದೇಸಿಸ೦ಸ್ಕೃತಿ ಎಂದರೆ ಜನಪದರ ಪರಂಪರೆಯ 
ಮೂಲಕ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮಗೌರವವನ್ನು ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ ಜೀವನಕ್ರಮ. 

ಆದಿಕವಿ ಪಂಪ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ತನ್ನ "ವಿಕ್ರಮಾರ್ಜುನ ವಿಜಯಂ' 
(ಪಂಪಭಾರತ) ಮಹಾಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 

“ಬಗೆಪೊಸತಪ್ಪುದಾಗಿ, ಮೃದುಬಂಧದೊಳೊಂದುವುದೊಂದಿ ದೇಸಿಯೊಳ್‌ 
ಪುಗುವುದು ಪೊಕ್ಕು ಮಾರ್ಗದೊಳೆ ತಳ್ಳುದು ತಳ್ಳೊಡೆ ಕಾವ್ಯಬಂಧಮೊ 
ಪುಗುಮೆಳಮಾವು ಕೆಂದಳಿರ ಪೂವಿನ ಬಿನ್ನೊರೆಯಿಂ ಬಳಲ್ಬುತುಂ 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೭೯ 


ಬಿಗಳಿನೆ ತುಂಬಿ ಕೋಗಿಲೆಯೆ ಬಗ್ಗಿಸೆ ಸುಗ್ಗಿಯೋಳೊಪುವಂತೆವೋಲ್‌.” 


“ಕಾವ್ಯದಲ್ಲಿ ನವರಸಗಳು ನವನವೋನ್ಮೇಷಶಾಲಿನಿಯಾಗಿ ಮೃದುಬಂಧದೊಂದಿಗೆ 
ದೇಸಿಯ ಸತ್ವವನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕು. ತದನಂತರ ಮಾರ್ಗದೊಳಗೆ ಆ ಸತ್ವವನ್ನು 
ತುಂಬಬೇಕು. ಆಗ ಕಾವ್ಯಬ೦ಧ ಒಪ್ಪಿತವಾಗುವುದು. ಅದು ಹೇಗೆ ಇರುತ್ತದೆ ಎಂದರೆ 
ಎಳೆಯ ಮಾವು, ಕೆಂಪನೆಯ ತಳಿರು ಮತ್ತು ಹೂವಿನ ಗೊಂಚಲಿನಿಂದ ಭಾರವಾಗಿದ್ದು 
ರುಂಕಾರ ಮಾಡುವ ದುಂಬಿಗಳಿಂದ ತುಂಬಿಕೊಂಡು, ಕೋಗಿಲೆಯ ಕಂಠಸಿರಿಯಿಂದ 
ಮನಕೆ ಆನಂದವನ್ನೀಯುವ ಸುಗ್ಗಿಯನ್ನು ಹೋಲುವಂತೆ' ಎಂದು ಪಂಪ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ 
ದೇಸಿಯು ಮಾರ್ಗವನ್ನು ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ದೇಸಿ ಸತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದಿ ಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಮುಂದುವರಿಯುವುದು. ಹಾಗೆ 
ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತನ್ನ ಸುಪರ್ದಿಗೆ ತೆಗೆದುಕೊ೦ಡಾಗ ಮಾತ್ರ ಕಾವ್ಯ 
ರಚನೆ ಸಹೃದಯರ ಮನಸೂರೆಗೊಳ್ಳುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆಯುವುದು ಎಂಬುದು 
ಪಂಪನ ಅನುಭವವಾಗಿದೆ. ಈ ಪದ್ಯದಲ್ಲಿ ದೇಸಿಯ ಸತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯುವುದು; 
ಅದನ್ನು ಮಾರ್ಗದೊಳಗೆ ತುಂಬುವುದು; ಆ ಮೂಲಕ ಮತ್ತೆ ದೇಸಿಗೆ ಬರುವುದನ್ನು 
ಎಳೆಯ ಮಾವು, ಕೆ೦ದಳಿರು, ಹೂವಿನಗೊಂಚಲು, ದುಂಬಿಗಳ ಮೇಂಕಾರ, ಕೋಗಿಲೆಯ 
ಗಾನ ಮತ್ತು ಸಮೃದ್ಧ ಸುಗ್ಗಿಯ ಮೂಲಕ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 

ಪಂಪ ಹೇಳಿದ್ದು ಆ ಕಾಲದ ಕಾವ್ಯಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಸೀಮಿತವಾಗಿರದೆ ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕ 
ಸತ್ಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಮಾತು ಬದುಕಿನ ರಹಸ್ಯವನ್ನೇ ತನ್ನೊಳಗೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿದೆ. ನಾವು 
ನಮ್ಮ ನೆಲೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು ಹೊಸ ಮಾರ್ಗದ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಬಾರದು. 
ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ "ಮಾರ್ಗ' ಎಂಬುದು ಸಂಸ್ಕೃತಕ್ಕೆ ಹೇಳಿದ್ದು. ಆ ಸಂಸ್ಕೃತ 
ಮಾರ್ಗ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಅದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಭಾಷೆ, ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಕಾವ್ಯ, 
ಕಾವ್ಯಮೀಮಾಂಸೆ, ಐತಿಹ್ಯ, ಜೀವನವಿಧಾನ, ಮೌಲ್ಯಗಳು, ಸ೦ಸ್ಕಾರ, ಸಂಪ್ರದಾಯ, 
ಪರಂಪರೆ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಹಾಗೆ 
ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವ ಮುನ್ನ ನಮ್ಮತನವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಅಸ್ಮಿತೆಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುವ ದೇಸಿಯ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಆಳವಾಗಿ ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುವುದು. ನಾವು 
ಯಾವುದನ್ನು ಹೊರಗಿನಿಂದ ಪಡೆಯ ಬಯಸುವೆವೊ ಅದರೊಳಗೆ ದೇಸಿಯಿಂದ 
ಪಡೆಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತುಂಬುತ್ತ ಆ ಹೊರಗಿನದನ್ನು ನಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 
ನಮ್ಮ ದೇಸಿಯ ಪಚನಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಅರಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಮಾವಿನ ಸಸಿಯನ್ನು ಕಸಿ ಮಾಡುವಾಗ "ದೇಸಿಸಸಿ'ಯನ್ನು ಅಂದರೆ 
ನಮ್ಮಲ್ಲೇ ಇರುವ ಸಸಿಯನ್ನು ಬೇರುಸಮೇತ ಮೂಲವಾಗಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 
“ಮಾರ್ಗಸಸಿ'ಯನ್ನು ಅಂದರೆ ಹೆಚ್ಚು ಫಲಕೊಡುವ ಸಸಿಯ ಮೇಲ್ಭಾಗವನ್ನು ಕತ್ತರಿಸಿ 
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ದೇಸಿಸಸಿಗೆ ಕಸಿ ಮಾಡುವರು. ಹೀಗೆ ನಮ್ಮ ಬೇರುಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡೇ ನಾವು 
ಆಧುನಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಪಂಪ ಅರುಹಿದ್ದಾನೆ. 


ಇಂದಿನ ವಿದ್ಯಮಾನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡಬೇಕೆಂದರೆ ಜಾಗತೀಕರಣ ನಮಗೆ 
ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ ಎಂಬ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಿಯಾಗಿದೆ. ಇದರಿಂದ ದೂರ 
ಉಳಿಯಬೇಕೆಂಬ ಆಶಯವನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಹೋರಾಟ ಮಾಡಬೇಕೆನ್ನುವವರು ಕಾಲದ 
ಕಟ್ಟಳೆಯನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಇದರ ಜೊತೆಗೇ ಸಾಗಬೇಕೆನ್ನುವವರು 
ಹಿಂದಣ ಹೆಜ್ಜೆಯನ್ನು ಮರೆತವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಮನ ಹಿಂದಣ ಹೆಜ್ಜೆಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ 
ದೇಸಿಯೇ ಆಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇಂದಿನ ಕಾಲಮಾನದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ದೇಸಿಯ ಶಕ್ತಿಯ 
ಮೂಲಕವೇ ಜಾಗತೀಕರಣದ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ನಮಗೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಹದಗೊಳಿಸಬೇಕು. 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಭಾರತದಂಥ ಬೃಹತ್‌ ದೇಶಗಳು ಕೂಡ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ 
ಅಡಿಯಾಳುಗಳಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ದೇಸಿ ಶಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಮಾತ್ರ ನಾವು ಆಧುನೀಕರಣದ 
ಅನಿವಾರ್ಯತೆಯನ್ನು ಸಹ್ಯಗೊಳಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ನಾವು ನಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯ 
ಬೇರುಗಳನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ದೇಸಿ ಅರಿವು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮದು ಅನ್ನುವುದು 
ನಮಗೆ ಮಹತ್ತದ್ದೆನಿಸದಿದ್ದರೆ ಮತ್ತು ಅದು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿ ಮಂಗಲಮಯವಾದುದು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಪರಿಗಣಿಸದೆ ಇದ್ದರೆ, ನಾವು ಗುಲಾಮಗಿರಿಯ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದೇವೆ 
ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. 


ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನನ್ನದೊಂದು ಅನುಭವ ಪದೆ ಪದೆ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ. ಈ 
ಅನುಭವಕ್ಕೆ ನಾನು "ದೇಸಿ ಅನುಭಾವ' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇನೆ. ನನ್ನ ತಾಯಿಯ 
ತವರುಮನೆ ವಿಜಾಪುರದಿಂದ ಹತ್ತು ಮೈಲು ದೂರದಲ್ಲಿರುವ ಅಲಿಯಾಬಾದ ಎಂಬ 
ಹೆಸರಿನ ಹಳ್ಳಿ. ನನ್ನ ಬಾಲ್ಯದ ದಿನಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಿಯೆ ಅಜ್ಜಿಯ ಜೊತೆ ಕಳೆದಿರುವೆ. 
ಸುಮಾರು ಐದು ವರ್ಷದವನಿದ್ದಾಗ ಕಾಲರಾ ಬ೦ದ ಕಾರಣ ಅಜ್ಜಿಯೊಡನೆ ವಿಜಾಪುರಕ್ಕೆ 
ಬ೦ದು ತಾಯಿ ತಂದೆಗಳ ಜೊತೆ ಇರಬೇಕಾಯಿತು. ಐವತ್ತು ವರ್ಷಗಳ ನಂತರ ಆ 
ಹಳ್ಳಿಗೆ ಭೇಟಿ ನೀಡಿದೆ. ಭೀಮು ಎಂಬ ನನ್ನ ಒಬ್ಬನೇ ಬಾಲ್ಯ ಸ್ನೇಹಿತ ಅಲ್ಲಿದ್ದ. 
ಅವನೊಡನೆ ಹಳ್ಳಿ ಸುತ್ತಿದೆ. 


ಬಾಲ್ಯದ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ ಹುಣ್ಣಿಮೆ ದಿನ ಚಂದಿರನನ್ನು ನೋಡುತ್ತ ಓಡುವುದು; 

ಆಗ ಚಂದಿರ ದೂರ ಹೋದಂತೆ ಎನಿಸುವುದು. ಹಿಂದಕ್ಕೆ ಓಡುವಾಗ ಆ ಚಂದಿರ 
ನಮ್ಮ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿದ ಹಾಗೆ ಅನಿಸುವುದು. ಹೀಗೆ ನಾನು ಓಡಾಡುವಾಗ ಬಿದ್ದ 
ಹಾದಿಯ ನೆನಪು ನನಗಿನ್ನೂ ಇದೆ. ಆ ಹಾದಿ ಇಷ್ಟು ವರ್ಷಗಳಾದರೂ ಹಾಗೇ ಇದೆ. 
ಹಳ್ಳಿಯೊಳಗಿನ ಆ ಹಾದಿ ನನ್ನ ಬಾಲ್ಯದ ನೆನಪುಗಳನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ಮಲಗಿದೆ 
ಎ೦ದು ಅನಿಸಿತು. ನಾವು ಕುಡಿಯುವ ನೀರಿಗಾಗಿ ಬಳಸುತ್ತಿದ್ದ ಬಾವಿ ಹಾಳಾದರೂ 
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ಬಾವಿದಂಡೆಯ ಮರಗಳಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಿದ ಹಕ್ಕಿಗೂಡುಗಳು ಹಿಂದಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದವು. 
ಸ್ವಲ್ಪ ದೂರ ಹೋದರೆ ಅದೇ ಹಿರೋಡ್ಯಾನ ಪುಟ್ಟ ಗುಡಿ. ಹಳ್ಳಿಯ ಆರಂಭದಲ್ಲೇ 
ಇರುವ ಬೀರಪ್ಪನ ಗುಡಿ. ಹಳ್ಳಿಯ ಆಚೆ ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ ಏಕತಾರ ಸಾಹೇಬರ ದರ್ಗಾ. 
ನಾವಿದ್ದ ಮೂರಂಕಣದ ಮನೆ. ದನಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟುತ್ತಿದ್ದ ಜಾಗ. ಮನೆಯ ಮುಂದಿನ 
ಹುಣಸೆ ಮರದಲ್ಲಿ ಕರಿಮಂಗ ಬಂದು ಕುಳಿತದ್ದು. ಅದಕ್ಕೆ ಯಾರೋ ಹೊಡೆದ 
ಕಾರಣ ಅದರ ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ನೀರು ತುಂಬಿದ್ದು. ನನ್ನ ಅಜ್ಜಿ ಆ ಮಂಗನಿಗೆ ಹಣ್ಣು ಮತ್ತು 
ಗ೦ಗಾಳದಲ್ಲಿ ನೀರು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದು. ಅದು ಹಣ್ಣು ತಿಂದು ನೀರು ಕುಡಿದದ್ದು. ನಾನು 
ಹಸಿದಾಗಲೆಲ್ಲ ಗಂಗಾ ಹೆಸರಿನ ಆಕಳ ಮೊಲೆಗೇ ಬಾಯಿ ಹಚ್ಚುತ್ತಿದ್ದುದು. ಅದು ನನ್ನ 
ತಲೆ ನೆಕ್ಕುತ್ತಿದ್ದುದು. ಹಾಲು ಕುಡಿದ ಮೇಲೆ ನನ್ನ ಅಜ್ಜಿ ಒ೦ದು ಚುಟುಕು ಖಾರವನ್ನು 
ನನ್ನ ಬಾಯಿಗೆ ಹಚ್ಚಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸಿದ್ದು. ನಾನು ತಪ್ಪಿಸಿಕೊ೦ಡು ಓಡಿದ್ದು. ಸಂಜೆಯ 
ಹೊತ್ತು ಸೂರ್ಯ ಕೆಂಪಾಗಿ ಸಮುದ್ರದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗುವ ಹಾಗೆ ನಮ್ಮ ಬಯಲುಭೂಮಿಯ 
ಕ್ಷಿತಿಜದಲ್ಲಿ ಮುಳುಗುತ್ತಿದ್ದುದು. ನಾನು ಅದನ್ನೇ ತದೇಕಚಿತ್ತನಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದುದು. 
ಪುಟ್ಟ ಹಳ್ಳದಲ್ಲಿ ಡೋಕ್‌ ಮೀನು ಹಿಡಿಯಲು ಹೋಗಿ ಅಂಜಿ ಹಾಗೇ ನಿಂತಿದ್ದು. 
ಬುರ್ಲಿ ಹಕ್ಕಿಯ ತತ್ತಿಗಳನ್ನು ಹುಡುಕುತ್ತ ಹೋಗಿದ್ದು. ಸಿಂಪಿಗನ ಹಲ್ಲಿನ ವಾಸನೆಗೆ 
ಮನಸೋತಿದ್ದು. ಮಳೆಗಾಲದಲ್ಲಿ ಜಾಲಿ ಮರದ ತುಂಬ ಹಚ್ಚಹಸಿರಿನ ಬೌರಂಗಿಗಳನ್ನು 
ಮತ್ತು ಇಟ್ಟಂಗಿ ಬಣ್ಣದ ನಗಾರಿ ಬೌರಂಗಿಗಳನ್ನು ಹಿಡಿದು ಅವುಗಳ ಕುತ್ತಿಗೆಗೆ ದಾರ 
ಕಟ್ಟಿ ಹಾರಿಸುವುದು. ಕಡ್ಡಿಪೆಟ್ಟಿಗೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ಅವುಗಳಿಗೆ ಜಾಲಿ ಮರದ ಎಲೆಗಳನ್ನು 
ಆಹಾರವೆಂದು ಹಾಕಿದ್ದು. ಅವು ಇಡುವ ಅಕ್ಕಿ ಗಾತ್ರದ ಮೊಟ್ಟೆಗಳನ್ನು ನೋಡಿ 
ಹಿಗ್ಗಿದ್ದು. ಆ ಬೌರಂಗಿಗಳಿಗೆ ಹಿಂಸೆ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದು ತಪ್ಪೆಂದು ನಂತರ ಅನಿಸಿದ್ದು. ಹೀಗೆ 
ಒಂದೊಂದೇ ನೆನಪಾಗುತ್ತ ನನ್ನ ಹೃದಯ ಅರಳಿತು. ಮನಸ್ಸು ಉಲ್ಲಾಸಮಯವಾಯಿತು. 
ನಿಜ ಹೇಳಬೇಕೆಂದರೆ ನನ್ನ ಆ ಹಳ್ಳಿಯ ಮುಂದೆ ನಾನು ಸುತ್ತಿದ ನಗರಗಳು, 
ದೇಶಗಳು ಆ ಕ್ಷಣ ಅನಾಕರ್ಷಕವಾದವು. ನಮ್ಮ ಸರಳತೆಯಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟೊಂದು ಸುಖವಿದೆ 
ಎನಿಸಿತು. ಈ ಅನುಭವವೆಲ್ಲ ಅನುಭಾವವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಂಡು ನನ್ನ ಮನದಲ್ಲಿ 
ನೆಮ್ಮದಿಯಾಗಿ ಉಳಿದಿದೆ. 


ನಮ್ಮ ಜನಪದರು ಸಹಸ್ರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಹೀಗೆ ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಬದುಕಲು 
ಅವರ ದೇಸಿ ಅರಿವೇ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಅವರು ಸದಾ ಕಷ್ಟಕರ 
ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರೂ ತಮ್ಮ ಘನತೆಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟುಕೊಡದೆ ಬದುಕಿದವರಾಗಿದ್ದರು. 
ಮರ್ಯಾದೆ ಎಂಬುದು ಅವರ ಸಂಪತ್ತಾಗಿತ್ತು. ಉಪವಾಸ ಬಿದ್ದರೂ ಇನ್ನೊಬ್ಬರ 
ಮುಂದೆ ದಯನೀಯವಾಗಿ ನಿಲ್ಲಲು ಅವರ ಸ್ವಾಭಿಮಾನ ಅಡ್ಡ ಬರುತ್ತಿತ್ತು. ಇದ್ದವರು 
ಇಲ್ಲದವರ ಬಗ್ಗೆ ತೋರುವ ಕಾಳಜಿಯಲ್ಲಿ ಅಂತಃಕರಣ ತುಂಬಿರುತ್ತಿತ್ತು. ಬಡವರು 
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ಯಾರೋ ಶ್ರೀಮಂತರು ಯಾರೋ ಎಂಬುದು ಹೊಸಬರಿಗೆ ತಿಳಿಯದಷ್ಟು ಅವರ 
ಉಡುಗೆ ತೊಡುಗೆ ಮತ್ತು ಜೀವನ ವಿಧಾನವಿತ್ತು ಹಣವಿದ್ದವರು ಹಣ ಕೊಟ್ಟು 
ಕೊಳ್ಳಲು ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ವಿಶೇಷವಾದುದು ಏನೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಬಡವರು ತಮ್ಮ ಬಳಿ 
ಇದ್ದಷ್ಟರಲ್ಲೇ ತೃಪ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಸಾವುಕಾರರು ತಮ್ಮ ಆಳುಮಕ್ಕಳನ್ನು ಬಿಟ್ಟು 
ಹಬ್ಬದ ಊಟವನ್ನು ಸವಿಯುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ದುಷ್ಟರಿಗೆ ಮತ್ತು ಪುಂಡರಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ 
ಒಳ್ಳೆಯವರ ಬಗ್ಗೆ ಭಯವಿತ್ತು. ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಸಹಜವಾಗಿತ್ತು. ಹಿಂದಣ ಹೆಜ್ಜೆಯಲ್ಲಿನ ತಮ್ಮ ಪರಂಪರೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸಿಕೊ೦ಡವರಿಗೆ 
ಗೌರವಯುತವಾಗಿ ಬದುಕುವ ಛಲವಿತ್ತು. ಇದಕ್ಕೇ ನಾನು ದೇಸಿ ಪರಂಪರೆ ಎನ್ನುವುದು. 

ಈ ದೇಸಿ ಪರಂಪರೆಯಲ್ಲಿನ ಕಾಯಕದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಪ್ರಸಾದದ ಅರಿವು ಮತ್ತು 
ದಾಸೋಹ ಭಾವ ಬಹಳ ಮುಖ್ಯವಾಗಿವೆ. ನಮ್ಮ ರೈತಾಪಿ ಜನರು ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದೆ 
ಬದುಕುವುದು ಅಸಹ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದರು. ಬಂದ ವ್ಯವಸಾಯೋತ್ಪನ್ನ ದೇವರ 
ಪ್ರಸಾದವೆಂಬ ಅರಿವು ಅವರಿಗೆ ಇತ್ತು ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಅದನ್ನು ದಾಸೋಹ ಭಾವದಿಂದ 
ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಆ ಕಾರಣದಿ೦ದಲೇ ವಿನಮ್ರವಾಗಿ ದಾಸೋಹ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಎಲ್ಲರೂ ಕಾಯಕ ಮಾಡಲಿ ಮತ್ತು ಬಂದದ್ದನ್ನು ನಿರಹಂಕಾರ ಭಾವದಿಂದ 
ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ ಹಂಚಿಕೊಳ್ಳಲಿ ಎಂಬ ತತ್ತ್ವ ದಾಸೋಹದಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದೆ. ಇದುವೆ 
ಮುಂದುವರಿದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವಾಯಿತು. 


"ಹಿಂದುಗಾಣದೆ ಮುಂದುಗೆಟ್ರರು' ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಿ೦ದನ್ನು ಅಂದರೆ ದೇಸಿಯನ್ನು ಕಾಣುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೆ ದೇಸಿ 
ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಓದಿದರು ಎಂಬುದನ್ನು ಜನಪದ ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 

"ಹತ್ತು ಸಾವಿರ ಪದವ ಎತ್ತಿನ ಮೇಲೆ ಹೇರ್ಕೊಂಡು 

ಮತ್ತೆ ಸಾವಿರ ಪದವ ಹಿಡಕೊಂಡು ಕೋಲೆ... 

ಎಂಟು ಸಾವಿರ ಪದವ ಒಂಟೆ ಮೇಲೆ ಹೇರ್ಕೊಂಡು 

ಬಸವಣ್ಣನ ಸಭೆಗೆ ಬಂದೇವು ಕೋಲೆ... 

ಕೋಲಿನ ಮೇಲೊಬ್ಬ ಬಸವಣ್ಣ ಕೂತ್ಕೊಂಡು 

ಲಾಲಿಸಿ ಪದವ ಬರಕೊಂಡು ಕೋಲೆ..." 

ವಚನಗಳ ತಿರುಳೇ ದೇಸಿ ಆಗಿದೆ. ವಚನ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಪಾತ್ರ ಪ್ರಮುಖವಾಗಿದೆ. ಅಕ್ಷರ ಜ್ಞಾನವೇ ಇಲ್ಲದ ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 


ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಸಾಕ್ಷರರಾದರು. ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕವೇ 
ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೮೩ 


ತತ್ತ್ವದ ತಿರುಳನ್ನು ಪಡೆದು ವಚನವಾಗಿಸಿದರು. ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾದ ದೇಸೀ ಬದುಕನ್ನೇ 
ಸಂಘಟಿತವಾದ ಆಧುನಿಕ ಶರಣಸಂಕುಲವಾಗಿಸುವಲ್ಲಿ ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಶ್ರಮಿಸಿದರು. 


ಕಾಯಕ, ಶಿಕ್ಷಣ ಮತ್ತು ದರ್ಶನವನ್ನು ನಮ್ಮ ಜನಪದರು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಪಡೆಯುವ 
ಹಾಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಯೋಜನೆ ರೂಪಿಸಿದರು. ಕಾಯಕವು ಸ್ವಾಭಿಮಾನವನ್ನು 
ಕಾಪಾಡುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಅನುಭವವನ್ನು ನೀಡುತ್ತದೆ. ಆ ಅನುಭವವನ್ನು ಅನುಭಾವದ 
ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಏರಿಸುವಲ್ಲಿ ಸೃಜನಶೀಲ ಶಿಕ್ಷಣವು ಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರ ವಹಿಸುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕದ 
ಅನುಭವದಿ೦ದ ಅನುಭಾವದ ದರ್ಶನವಾಗುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾಗಿದ್ದ ಶರಣರು 
ಆ ದರ್ಶನವನ್ನೇ ತಮ್ಮ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಸೃಜನಶೀಲವಾಗಿ ಹಿಡಿದಿಟ್ಟರು. ಹೀಗೆ ಉತ್ಪಾದನೆ, 
ಜೀವನಶಿಕ್ಷಣ ಮತ್ತು ಅನುಭಾವದ ದರ್ಶನ (ಪ್ರೊಡಕ್ಷನ್‌, ಎಜ್ಯುಕೇಶನ್‌, ರಿಯಲೈಜೇಷನ್‌) 
ಎ೦ಬ ತ್ರಿವಿಧ ದೇಸಿಸೂತ್ರಗಳ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶರಣಸಂಕುಲವೆಂಬ ಹೊಸ 
ಸಮಾಜದ ರಚನೆ ಮಾಡಿದರು. 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ರಚಿಸಿದ 
ಸಮಾಜ 21ನೇ ಶತಮಾನದ ಸಮಾಜಕ್ಕಿಂತಲೂ ಅತ್ಯುನ್ನತವಾದುದಾಗಿದೆ. ಆ 
ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ದೇಸಿಯ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಬೇಕಾದರೆ 12ನೇ ಶತಮನಾದ ಕಡೆಗೇ 
ಹೋಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಬಸವಸಮಾಜ ಎಲ್ಲ ದೇಸಿ ಜನರ ಪ್ರತಿಭೆಯಿ೦ದಲೇ 
ನಿರ್ಮಾಣವಾದುದಾಗಿದೆ. ದೇಸಿ ಪ್ರತಿಭೆ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ ಗುರುತಿಸಿ, 
ಆ ದೇಸಿಗರನ್ನು ಒಂದಾಗಿಸಿ ವಿಶ್ವದಲ್ಲೇ ಪ್ರಥಮವಾದ ಅಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ಚಳವಳಿಯ 
ಮೂಲಕ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಗಿ೦ತ ಜನಶಕ್ತಿ ಹೆಚ್ಚಿನದೆ೦ದು ತೋರಿಸಿದವರೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು. 


“ಸಾಧು ಸಾಧಲೆ ಬಸವ ಓದು ಕಲಿಯಿತು ಜನವು 

ಹೋದ ಹೋದಲ್ಲಿ ಹೊಸಮಾತುಯಿ। ಕೇಳಿದವು 

ಮೇದಿನಿಗೆ ಬಂತು ಹೊಸಬೆಳಕು.” 

ಎ೦ದು ಜನಪದ ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಮನಂಬುಗುವಂತೆ ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ಜನ ಓದು 
ಕಲಿತರು. ಆ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲೆಡೆ ಹೊಸ ಮಾತುಗಳು ಕೇಳಿಬಂದವು. ಅದರ 
ಪರಿಣಾಮವಾಗಿ ಭೂಮಿಗೆ ಹೊಸಬೆಳಕು ಬಂದಿತು. ಆದರೆ ಈ ಹೊಸಬೆಳಕಿಗೆ 
ದೇಸಿಯೇ ಎಣ್ಣೆಯಾಗಿತ್ತೆಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹಿಂದಣ 
ಹೆಜ್ಜೆಯನ್ನು ಅರಿತದ್ದರಿಂದಲೇ ಮುಂದಿನ ಗುರಿಯ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 

ವಾದವಾದವೆ ನಡೆದು ವೇದವೇದವೆ ಸೋತು 

ಭೇದ ಬೇಡೆಂದು ಬಸವಣ್ಣ! ಸಾರುದಕೆ 

ಹೋದ ಹೋದಲ್ಲಿ ಹೊಸಮಾತು. 
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ಈ ತ್ರಿಪದಿಯಲ್ಲಿ ದೇಸಿಯು ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಸೋಲಿಸಿದ ಸೂಚನೆ ಇದೆ. ಮಾರ್ಗವು 
ಅಂದರೆ ವೈದಿಕವು ಭೇದದ ಮೇಲೆ ನಿಂತರೆ ವೈವಿಧ್ಯವನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುವ ದೇಸಿಯು 
ಭೇದವನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಭೇದ ಬೇಡ ಎನ್ನುವ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಾತು 
ಹೊಸ ಮಾತಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ. ದೇಸಿ ಹೊಸದಾಗುವ ಬಗೆ ಇದು. 

ಎಲ್ಲ ಬಲ್ಲಿದನಯ್ಯಾ ಕಲ್ಯಾಣ ಬಸವಯ್ಯಾ 

ಚೆಲ್ಲಿದನು ತಂದು ಶಿವಬೆಳಕ ನಾಡೊಳಗೆ 

ಸೊಲ್ಲೆತ್ತಿ ಜನವು ಹಾಡುವುದು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಬದುಕಿನ ಆಗುಹೋಗುಗಳ ಪರಿಜ್ಞಾನವಿದೆ. ಯಾವುದನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸಬೇಕು ಯಾವುದನ್ನು ತ್ಯಜಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಕಾರ್ಯಗತ ಮಾಡಿ 
ತೋರಿಸಿದರು. ಸರ್ವಸಮತ್ನದ ಶಿವಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಬೆಳಕನ್ನು ಬಸವಣ್ಣ ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ಸಿಗುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದಾಗ ಮಾತನ್ನು ನುಂಗಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಜನರು ಧ್ವನಿ ಎತ್ತುವುದನ್ನು 
ಕಲಿತರು. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇಸಿಯಿಂದ ಶಕ್ತಿ ಪಡೆದು ದೇಸಿಗೆ ಹೊಸರೂಪ 
ಕೊಟ್ಟರು. ಅಲ್ಲದೆ "ಮಾರ್ಗಕ್ಕೆ “ದೇಸಿ” ತೋರಿಸಿದರು. ಇಂಥ ಒಂದು ಪ್ರಯೋಗ 
ಕನ್ನಡದ ನೆಲ್ಲದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ನೇತೃತ್ವದಲ್ಲಿ ದೇಸಿಗರಿಂದಲೇ ಸಾಮೂಹಿಕವಾಗಿ 
ಆಗಿದ್ದು ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಿಚಾರವಾಗಿದೆ. 

ಬಸವ ರಾಜ್ಯದ ಸಿರಿಯು ಬಸವ ಬಡವರ ನಿಧಿಯು 

ಬಸವ ಮಳೆಬೆಳೆಯು ನಾಡೊಳಗ! ನಿಜದೀಪ 

ಬಸವನೇ ಸಗ್ಗಸೋಪಾನ. 

ಈ ಹೊಸ ತೆರನಾದ ದೇಸಿ ಪ್ರಯೋಗದ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಡವರ 
ನಿಧಿಯಪ್ಪೇ ಅಲ್ಲದೆ ರಾಜ್ಯದ ಸಿರಿಯೂ ಆದರು. ಬಿಜ್ಜಳನ ಬೊಕ್ಕಸ ತುಂಬಿದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಆತ ಶರಣರ ಬೆಳವಣಿಗಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಮೊದಲಿಗೆ ತಲೆ ಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಲಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ 
ಕುತಂತ್ರಿಗಳ ಮಾತಿಗೆ ಕಿವಿಗೊಡುವ ಸ್ಥಿತಿ ತಲುಪಿದ. 


ಮಲ್ಲಿಗೆ ಇದ್ದಾಗ ಮುಳ್ಳಾಕ ಮುಡಿಯಾದು 
ಕಲ್ಯಾಣದಾಗ ಬಸವಣ್ಣ ಇರುವಾಗ 


ಕಲ್ಲಿಗ್ಯಾಕ ಕೈ ಮುಗಿಯಾದು. 


ಜನಸಾಮಾನ್ಯರು ಹೀಗೆ ಪ್ರಜ್ಞಾವ೦ತರಾಗುತ್ತಿರುವುದು ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಗೆ ಕಂಟಕ 
ತರುವಂಥದ್ದು ಎಂದು ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಸಕ್ತಿಗಳು ಬಿಜ್ಜಳ ರಾಜನ ಕಿವಿಯೂದಿದವು. 
ಆತ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿ ನಂಬುವ ಹಾಗೆ ಮಾಡಿದವು. ಕೊನೆಗೆ ಈ ಶೀತಲಸಮರದಲ್ಲಿ 
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ಪಟ್ಟಭದ್ರರ ಕೈ ಮೇಲಾಗಿದ್ದರಿ೦ದ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕ್ಷಿಪ್ರಕ್ರಾಂತಿ ನಡೆದುಹೋಯಿತು. ಶರಣರ 


ಕಾ 
MH A 
ಹತ್ಯಾಕಾಂಡವಾಯಿತು. ದೇಸಿ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಬದುಕಿನ ಕನಸುಗಳನ್ನು 
ತುಂಬಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಅಗ್ನಿಗೆ ಆಹುತಿಯಾದವು! 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿದ್ದಾಗ ಪರುಷಕಟ್ಟೆಯ ಮೇಲೆ ಕುಳಿತು ಜನರ 
ಅಹವಾಲುಗಳನ್ನು ಹೇಗೆ ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ತದನಂತರ ಅವುಗಳಿಗೆ ಹೇಗೆ ಪರಿಹಾರ 
ಹುಡುಕುತ್ತಿದ್ದರು ಎಂಬ ಜನಪದ ಹಾಡನ್ನು ಹುಲಸೂರಿನ ಕಾಡಾದಿ ಗೌರಮ್ಮನವರು 
ಹಾಡಿದ್ದು ಮತ್ತು ಅವರ ನೂರಾರು ಹಾಡುಗಳು ಪ್ರಕಟವಾಗಿದ್ದು ಹುಲಸೂರು 
ಭಾಗದ ಜನಪದರ ವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ಸೌಹಾರ್ದದ ಬದುಕಿಗೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. ನಮ್ಮ 
ನಾಯಕರು ಜನರ ಅಹವಾಲುಗಳನ್ನು ಆಲಿಸಿ ಪರಿಹಾರಕ್ಕಾಗಿ ಯತ್ನಿಸದೆ ಹೋದರೆ 
ಬದುಕು ಅಸಹನೀಯ ಮತ್ತು ಅಸ್ಕವ್ಯಸ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ದೇಸಿ ಪರಂಪರೆ ಹಿಂದೆ 


೨ ಬಿ. ಪ್‌ 


ಸರಿದು ಹಣವೇ ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಜಾಗತೀಕರಣದಲ್ಲಿ ಅವಸಾನವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ “ಪರುಷಕಟ್ಟೆ' ಹಾಡು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. 


ಕಲ್ಯಾಣ ಊರಾಗ ಪರುಷಕಟ್ಟಿ ಪವಿತ್ರ 
ಬಸವಣ್ಣ ಮೆರೆದಂತ ಜಾಗದು ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥1॥ 
ಬಸವಣ್ಣ ಕುಂತಾರ ಸುತ್ತೆಲ್ಲಾ ಭಕುತರು 
ಕಷ್ಟಸುಖ ಬಸವಗ ಹೇಳ್ಯಾರ ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥2॥ 


ದರಬಾರಕ ನಡೆದಾರ ಧರಿಮಗ ಬಸವಣ್ಣ 
ದಾರ್ಯಾಗ ಇಳಿದು ಕುಂತ ನೆಲ ಅದು ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥3॥ 


ಬೇಡಿದ ಜನರಿಗಿ ಬೇಡಿದ್ದ ಕೊಟ್ಟಾರಲ್ಲಿ 
ಬೇಡ್ಕಾರ ಭಕುತರು ಬಸವಗ ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥ 41 


ಬೇಡ್ಕಾರ ಭಕುತರು ಬಸವಗ ತಾವಾಗಿ 
ಉಡಿತುಂಬಿ ಕಳುವ್ಯಾರ ಬಸವಣ್ಣ ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥5॥ 
ಹತ್ತು ಬಡಿಲಾಕ ದರಬಾರಕ ಹೊಂಟಾರ 


ಒಂದ ಗಂಟೆ ಮೊದಲ ಇಲ್ಲಿ ತಾ ಕುಂತಾರ ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥6॥ 
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ಒ೦ಬತ್ತು ಬಡಿಲಾಕ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಬರತಾರ 


ಇಲ್ಲವ ಕತೆಯ ಕೇಳ್ಕಾರ ಅಲ್ಲಿ ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥7॥ 


ಕಾಲಜ್ಞಾನ ಮಾತೆಲ್ಲ ಅಲ್ಲಿ ನಿಂತು ನುಡಿತಾರ 

ಜನರೆಲ್ಲ ಕೇಳಿ ಕೈಯ ಮುಗಿತಾರ ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ 181 
ಬಸವನ ನುಡಿಯೆಂಬುದ ಹುಸಿಹ್ಕಾಂಗ ಆಗ್ಯಾತು 

ಧರಣೇಯ ಮ್ಯಾಲ ನಡದಾಗ ಸೋಜಿಗ ಕೋಲೆನ್ನ ಕೋಲೆ ॥9॥ 


ದೇಸಿಯ ಅನುಭವವಿಲ್ಲದೆ ನಾವು ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಾರೆವು ಮತ್ತು 
ಸರ್ವೋದಯದ ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಪೋಷಿಸಲಾರೆವು. ನೂರು ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ 
ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಫ್ಲೆಷರ್‌ ಎಂಬ ರಾಯಲ್‌ ಎ೦ಟಿಮಾಲಾಜಿಸ್ಟ್‌ (ಕೀಟವಿಜ್ಜಾನಿ) 
ಇದ್ದ. ಇಡೀ ದೇಶದ ಕೀಟವಿಜ್ಞಾನಿಗಳ ಮುಖ್ಯಸ್ಥನಾಗಿದ್ದ. ಜೋಳದ ಸುಳಿಯಲ್ಲಿ ಲದ್ದಿ 
ಹುಳಗಳು ಹೇಗೆ ಬ೦ದು ಲದ್ದಿ ಹಾಕಿ ಹೋಗುತ್ತವೆ ಎಂಬುದು ನಿಗೂಢವಾಗಿತ್ತು. ಈ 
ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಆತ ಬಹಳ ಪ್ರಯತ್ನ ಪಟ್ಟರೂ ಸಾಧ್ಯವಾಗಲಿಲ್ಲ. 
ಅನೇಕ ದಶಕಗಳು ಕಳೆದ ನಂತರ ನಮ್ಮವರೇ ಆದ ಸ್ಥಳೀಯ ಕೀಟವಿಜ್ಞಾನಿಗಳೂಬ್ಬರು 
ಇಂದಿನ ಹಾವೇರಿ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಹಳ್ಳಿಯೊಂದರ ನಿರಕ್ಷರಿ ವಯೋವೃದ್ಧ ರೈತನೊಬ್ಬನಿಗೆ 
ಕೇಳಿದರು. ಆ ದೇಸಿ ಜ್ಞಾನದ ಅನುಭವಿ ರೈತ “ಮಗಿ ಮಳಿ ಮೂರನೇ ಪಾದಕ್ಕ ಜಿಟಿ 
ಜಿಟಿ ಹತ್ತಿದರ ಲದ್ದಿ ಹುಳಾ ಬರತಾವ್ರಿ. ಹಗಲಹೊತ್ತ ಮಣ್ಣಾಗ ಹುದಗಿರತಾವಿ, ರಾತ್ರಿ 
ಸುಳಿ ತಿಂದು, ಅಲ್ಲೇ ಲದ್ದಿ ಹಾಕಿ ಹೋಗ್ತಾವಿ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ. ಇಂಗ್ಲಂಡಿನ 
ಕೀಟವಿಜ್ಞಾನಿ ಫ್ಲೆಷರ್‌ ತನ್ನ ಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಭಾರತದಲ್ಲೇ ಅತ್ಯುನತ ಹುದ್ದೆಯಾಗಿದ್ದ ರಾಯಲ್‌ 
ಎ೦ಟಿಮಾಲಾಜಿಸ್ಟ್‌ ಆಗಿದ್ದರೂ ಆತನ ಪುಸ್ತಕ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಹೊಳಯಲಾರದ್ದು ಬದುಕಿನ 
ಅನುಭವದ ನಿರಕ್ಷರಿ ರೈ5ದಿಗೆ ಹೊಳೆದದ್ದು ದೇಸಿಜ್ಞಾನದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುತ್ತದೆ. 


ಒ೦ದು ಹಳೆಯ ಕಥೆಯ ನೆನಪಾಗುತ್ತಿದೆ. ಒಂದು ಹಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಮುದುಕಿ 
ಇದ್ದಳು. ಆಕೆ ಆ ಗ್ರಾಮದೇವತೆಯ ಸೀರೆಯನ್ನು ಜಾತ್ರೆಯ ನಂತರ ನಡೆಯುವ 
ಲಿಲಾವಿನಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿ ಪಡೆಯುವ ಆಸೆಯಿ೦ದ ವರ್ಷವಿಡೀ ದುಡಿದು ನೂರು 
ರೂಪಾಯಿ ಕೂಡಿಸಿದ್ದಳು. ಜಾತ್ರೆಯ ನ೦ತರ ದೇವಿಗೆ ಉಡಿಸಿದ್ದ ಸೀರೆಯ ಲಿಲಾವು 
ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಎಂದಿನಂತೆ ಗೌಡಶಾನಿ ಬಂದಳು. ಪ್ರತಿಸಲವೂ ಲಿಲಾವಿನಲ್ಲಿ 
ಆಕೆಯೆ ದೇವಿಯ ಸೀರೆಯನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದಳು. ಆದರೆ ಈ ಸಾರಿ ದೇವಿಸೀರೆಯನ್ನು 
ಪಡೆದೇ ತೀರುವೆನೆಂಬ ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಬಂದ ಮುದುಕಿ ಆಕೆಗೆ ದೊಡ್ಡ 
ಸವಾಲಾದಳು. ಲಿಲಾವು ಆರಂಭವಾಯಿತು. ಆ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಐದು ರೂಪಾಯಿಗೆ 
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ಸಿಗುತ್ತಿದ್ದ ಆ ಸೀರೆಯನ್ನು ಲಿಲಾವಿಗಾಗಿ ಎತ್ತಿಹಿಡಿದ ಪೂಜಾರಿ “ಐದು ರೂಪಾಯಿ' 
ಎಂದು ಕೂಗಿದ. ಆಗ ಆ ಗೌಡಶಾನಿ ಧಿಮಾಕಿನಿಂದ ಐವತ್ತು ರೂಪಾಯಿ ಎಂದು 
ಹೇಳಿದಳು. ಜನ ಗಾಬರಿಯಾದರು. ಆಗ ಆ ಮುದುಕಿ 60 ರೂಪಾಯಿ ಎಂದಾಗ 
ಜನ ಇನ್ನೂ ಆಶ್ಚರ್ಯ ಪಟ್ಟರು. ಕೂಡಲೇ ಗೌಡಶಾನಿ ನೂರು ರೂಪಾಯಿ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತ ಆ ಮುದುಕಿಯ ಮುಖವನ್ನು ವ್ಯಂಗ್ಯವಾಗಿ ನೋಡಿದಳು. ಆಗ ಮುದುಕಿ 
ದೇವಿಯ ಮುಖವನ್ನೇ ನೋಡುತ್ತ "ನನ್ನ ಇಡೀ ಆಸ್ತಿ' ಎಂದು ಜೋರಾಗಿ ಕೂಗಿದಳು. 
ಅವಳಿಗೆ ಇರುವುದೊಂದೇ ಆಸ್ತಿ. ಅದುವೆ ಅವಳ ಮುರುಕು ಗುಡಿಸಲು! ಆದರೆ 
ಗೌಡಶಾನಿಗೆ ಅರಮನೆಯಂಥ ವಾಡೆ ಇದೆ. ನೂರಾರು ಎಕರೆ ಜಮೀನು ಇದೆ. ಭಾರಿ 
ಸಂಪತ್ತಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಆ ಮುದುಕಿಯ ಹಾಗೆ “ನನ್ನ ಇಡೀ ಆಸ್ತಿ' ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಧೈರ್ಯ ಆಕೆಗಿಲ್ಲ. ಆ ಗೌಡಶಾನಿ ಬೆವರತೊಡಗಿದಳು. ಹಿಂದೆ ಸರಿದು ಹಾಗೇ 
ಹೊರಟು ಹೋದಳು. ಮುದುಕಿಯ ಆಸೆ ಈಡೇರಿತು. ಹೀಗೆ ಇಂದಿನ ಯುಗದಲ್ಲಿ 
ದೇಸಿಯ ಸಂಕೇತವಾದ ಬಡರಾಷ್ಟಗಳು ಮಾರ್ಗದ ಸಂಕೇತವಾದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು 
ಮಣಿಸುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇಸಿ ಮತ್ತು ಮಾರ್ಗ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತೌಲನಿಕವಾಗಿ ನೋಡಿದ 
ಈ ಕೆಳಗಿನ ವಚನ ಬಹಳ ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿದೆ. 

“ವೇದ ಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ? 

ಕವಿ ಗಮಕಿ, ವಾದಿ, ವಾಗ್ಮಿಗಳು ಹಿರಿಯರೆ? 

ನಟನಿ, ಬಾಣ, ವಿಲಾಸಿ ಸುವಿದ್ಯವ ಕಲಿತ ಡೊಂಬನೇನು ಕಿರಿಯನೆ? 

ಹಿರಿಯತನವಾವುದೆಂದಡೆ ಗುಣಜ್ಞಾನ, 

ಆಚಾರಧರ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸಾಧಿಸಿದ ಹಿರಿಯತನ.” 

ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮ, ಕವಿ, ಗಮಕಿ, ವಾದಿ ಮತ್ತು ವಾಗ್ಮಿ ಹಿರಿಯತನ ಪಡೆದು 
ಮಾರ್ಗಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಸಮಾಜದ ಎಲ್ಲ ಸೌಲಭ್ವಗಳು ಇಂಥವರ ಪಾಲಾಗಿವೆ. ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ 
ಬಿಡಿಗಾಸಿಗಾಗಿ ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ಕುಣಿಯುವ ನರ್ತಕಿ, ಹುಸಿಹೋಗದಂತೆ ಬಾಣ ಪ್ರಯೋಗ 
ಮಾಡುವ ಗುರಿಕಾರ, ಹುಡುಗಾಟಿಕೆ ಮಾಡುತ್ತ ಜನರನ್ನು ರಂಜಿಸುವ ವಿಲಾಸಿ ಮತ್ತು 
ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸುವ ಪ್ರತಿಭೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿರುವ ಡೊಂಬ ಮೊದಲಾದ 
ದೇಸಿಗರು ಅದು ಹೇಗೆ ಕಿರಿಯರಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತ 
ದೇಸಿಯ ಸತ್ವವನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಜಗತ್ತಿನ ಜನಪದರಲ್ಲ 
ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಮೂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಂದು ಈ ದೇಸಿಗರ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದ 
ಜಾಗತೀಕರಣವಾಗಬೇಕಿದೆ. ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸಲು ಇದೊಂದೇ 
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ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಸ್ಥಳೀಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯವರು, ಸ್ಥಳೀಯ ಭಾಷೆಗಳವರು, 
ಸ್ಥಳೀಯ ವೈವಿಧ್ಯಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜೀವನವಿಧಾನವನ್ನು ಹೊಂದಿರುವವರು 
ತಮ್ಮತನವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ವಿಶ್ವದ ದೇಸಿಗರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗುತ್ತ 
ಎಶ್ವಮಾನವರಾಗಬೇಕಿದೆ. ಜಾಗತೀಕರಣ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯನ್ನು ತಮ್ಮ ಅಂಕಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟು 
ಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಬಂಡವಾಳವೇ ಮುಖ್ಯವಾದಂಥ ಮಾರ್ಗ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಬದುಕು ಮುಖ್ಯವಾದ ದೇಸಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಿಮ್ಮೆಟ್ಟ ಬಲ್ಲುದು. 21ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಮಾರ್ಗ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು "ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ' ಎಂದು ಅರ್ಥೈಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ದೇಸಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಎಂಬುದು ವಿಶ್ವದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾಗುವುದು. 
ಹೀಗೆ ದೇಸಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೂಲಕ ಜಗತ್ತಿನ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದ ಜನರನ್ನು ಅವರ 
ಜೀವನವಿಧಾನಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಸಂಘಟಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣಸಂಕುಲದಿಂದ ಪ್ರಾರಂಭವಾದ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ದೇಸಿ ಬದುಕು 
ಬರಿ ಕನಸಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದು. ಜಗತ್ತಿನ ಉದಾರವಾದಿಗಳು, ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ಚವಾದಿಗಳು, 
ಸಮಾಜವಾದಿಗಳು ಮತ್ತು ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟರು ಈ ದೇಸಿಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವ ಕಾಲಘಟ್ಟ 
ಇದಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಜನಾ೦ಗವಾದಿಗಳು, ಕೋಮುವಾದಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಉಗ್ರಗಾಮಿಗಳ ಆಡುಂಬೊಲವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಂಡು ದ್ವೇಷ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆ 
ಪ್ರಧಾನವಾಗಿ ಹಿಂಸಾಮಯವಾದ ನಾಗರೀಕತೆಯ ಬೆಳವಣಿಗೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗುವುದು. 


ಆಧುನಿಕ ಬದುಕು ಬರೀ ಹಣದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಹಣ ಗಳಿಸುವುದೇ ಪ್ರತಿಭೆ 
ಎ೦ಬ ಭಾವ ಮೂಡುತ್ತಿದೆ. ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಹಂಗಿಲ್ಲದ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಶರಣ 
ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ದಾರಿತೋರಿಸುತ್ತಾನೆ. ದೇಸಿಯ ಸೊಗಡಿನ ಈ ವಚನ ಮಾನವ 
ಘನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. 

ಆವ ಕಾಯಕವಾದಡೂ ಸ್ವಕಾಯಕವ ಮಾಡಿ 

ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮದ ಮುಂದಿಟ್ಟು, 

ಒಕ್ಕುದ ಹಾರೈಸಿ, ಮಿಕ್ಕುದ ಕೈಕೊಂಡು 

ವ್ಯಾಧಿ ಬಂದಡೆ ನರಳು, ಬೇನೆ ಬಂದಡೆ ಒರಲು, 

ಜೀವ ಹೋದಡೆ ಸಾಯಿ, ಇದಕ್ಕಾ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ, 

ಭಾಪು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಾ. 

— ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ 
(ಈ ವಚನದ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಯನ್ನು ನನ್ನ “ವಚನವಿವೇಕ'ದಿ೦ಂದ ತೆಗೆದುಕೊಂಡಿರುವೆ.) 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಕಾಲೀನ ಶರಣ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಈಗಿನ ಬೀದರ ಜಿಲ್ಲೆಯ 
ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೮೯ 


ಭಾಲ್ಕಿ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಲಾಧಾ ಗ್ರಾಮದವನು. ಲದ್ದೆ ಎಂದರೆ ಹುಲ್ಲಿನ ಹೊರೆ. ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ 
ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಹುಲಸೂರಿಗೆ ಸಮೀಪದಲ್ಲಿರುವ ಈ ಗ್ರಾಮದಿಂದ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ 
ಹುಲ್ಲಿನ ಹೊರೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತು ತಂದು, ಹುಲ್ಲಿನ ಮಾರುಕಟ್ಟೆಯಾಗಿದ್ದ ಹುಲಸೂರಿನಲ್ಲಿ 
ಮಾರುವ ಕಾಯಕ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ. ಶರಣ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಅನುಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. ಸೋಮಣ್ಣನ ಒಂದೇ ಒಂದು ವಚನ ಸಿಕ್ಕಿದೆ. ಇದು ಆತನ 


ಉತ್ಸಾಹದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಾಗಿದೆ. 


ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕವಾದರೂ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿ ಮಾಡು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು 
ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮ (ಶರಣಸಂಕುಲ)ಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸು. 
ಅರ್ಪಿಸಿದ ನ೦ತರ ಉಳಿದದ್ದನ್ನು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸು. ರೋಗ ಬ೦ದರೆ ನರಳು, 
ನೋವಾದರೆ ಅರಚು, ಸಾವು ಬಂದರೆ ಸಾಯಿ. ಇದಕ್ಕೆ ಆ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ ಎಂದು 
ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. 

ಆತ್ಮಗೌರವ, ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆ, ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ನಿಷ್ಠೆ, ದೇವರ ಹಂಗಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಇರಬಾರದೆಂಬ ಛಲ ಮತ್ತು ಜನನದಂತೆ ಮರಣ ಕೂಡ ಜೈವಿಕ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿರುವುದರಿ೦ದ ಆ ಬಗ್ಗೆ ತಲೆಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು ಎಂಬ ಮಹತ್ವದ 
ನಿಲವುಗಳನ್ನು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ತಾಳಿದ್ದಾನೆ. 


ಜನರು ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲದ ಮನಸಿನಿಂದ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದರೆ ಕಾಯಕದ ಆನಂದವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲಾರರು. ಮಾನವರ ದೊಡ್ಡ ದುರಂತವೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಕಾಯಕವನ್ನು ತಾವು 
ಆನಂದಿಸದೆ ಇರುವುದು. ನಮ್ಮ ಕಾಯಕವನ್ನು ನಾವು ಸ್ವಕಾಯಕ ಮಾಡಿಕೊಂಡು, 
ಏಕಾಗ್ರಕೆಯಿಂದ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರಾಗದಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜ ಅವನತಿಯತ್ತ ಸಾಗುವುದು. ಜನಜೀವನ 
ದುಸ್ತರವಾಗುವುದು. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳು ಎಂಬುದಿಲ್ಲ. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತವರು 
ಜೀವನೋತ್ಸಾಹದಿ೦ದ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗುವರು. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳು 
ಎಂದು ಭೇದ ಮಾಡುವವರು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕ ಕೀಳೆಂದು ಭಾವಿಸುವರು. ಇಂಥ 
ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವರು ಅನಾಥ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಾರೆ. 


ಇಂಥ ಅನಾಥ ಪ್ರಜ್ಞಾಪೀಡಿತರು ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಇಂಥವರು 
ತಮ್ಮ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರಿಂದ ದೇಶದ ಪ್ರಗತಿ 
ಕುಂಠಿತಗೊಳ್ಳುವುದು. ಕಸಗುಡಿಸುವವರು ಸರಿಯಾಗಿ ಕಸ ಗುಡಿಸದಿದ್ದರೆ ರೋಗ 
ರುಜಿನುಗಳು ಹರಡುವವು. ವಿಮಾನ ಚಾಲಕ ಏಕಾಗ್ರತೆ ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ ಅಪಘಾತ 
ಸಂಭವಿಸುವುದು. ಹೆದ್ದಾರಿ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ಉದಾಸೀನ ಮಾಡಿದರೆ ರಸ್ತೆ ಅಪಘಾತಗಳು 
ಸಂಭವಿಸುವವು. ಕಟ್ಟಡ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ ಅನಾಹುತಗಳು 


೧೯೦ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 


ಸಂಭವಿಸುವವು. ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ತಮ್ಮ ಸ್ಥಾನಮಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಬೇಸರ ಪಟ್ಟುಕೊಂಡರೆ 
ಅವರ ಹುದ್ದೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳು ನೆನೆಗುದಿಗೆ ಬೀಳುವವು. ಮಂತ್ರಿಗಳು 
ತಮ್ಮ ಖಾತೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ನಿಭಾಯಿಸದೆ ಇದ್ದಾಗ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ 
ಕಾರ್ಯಗಳು ಸ್ಥಗಿತಗೊಳ್ಳುವವು. 


ಅನೇಕ ಮಂತ್ರಿಗಳು ತಮಗೆ ಸರಿಯಾದ ಖಾತೆ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೊರಗುತ್ತಾರೆ. 
ಅನೇಕ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ತಮಗೆ ಸರಿಯಾದ ಹುದ್ದೆ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಳಲುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಹುಲ್ಲು ಮಾರುವುದರಲ್ಲೇ ತೃಪ್ತಿಪಟ್ಟು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೆ ಗುರು 
ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ದುಡಿಯುವುದು ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಪ್ರತೀಕ. ಬೇಡುವುದು ಅಪಮಾನದ 
ಪ್ರತೀಕ ಎಂದು ಆತ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಈ ಪುಟ್ಟ ವಚನದಲ್ಲಿ ಆರು ಮುಖ್ಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 


1) ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದ ಕಾಯಕವನ್ನು ಮನಾಸಾರೆ ಮಾಡಬೇಕು. 


2) ಕೇವಲ ಸ್ವಂತದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಪರಿಹಾರಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಕಾಯಕ ಮಾಡದೆ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಮಾಡಬೇಕು. 


3) ಗುರು ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನ, ಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ನೀತಿಧರ್ಮ, ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ 
ಸಮಾಜ. ಹೀಗೆ ಜ್ಞಾನಕಾರ್ಯ, ನೀತಿಧರ್ಮದ ಕಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ 
ಕಾರ್ಯಗಳಿಗಾಗಿ ದುಡಿದು ಕೂಡಿಸಿದ್ದನ್ನು ವಿನಿಯೋಗಿಸಬೇಕು. ಉಳಿದದ್ದನ್ನು 
ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸಬೇಕು. 


4) ಈ ಲೋಕದೊಳಗೆ ಜನಿಸಿದ ಬಳಿಕ ರೋಗ ರುಜಿನುಗಳು ಬೇನೆ 
ಬೇಸರಿಕೆಗಳು ಬ೦ದೇ ಬರುತ್ತವೆ. ಕೊನೆಗೆ ಸಾವು ಕೂಡ ನಿಶ್ಚಿತವಾದುದಾಗಿದೆ. ಈ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ ನೋವು, ನರಳಾಟಗಳು ಅನಿವಾರ್ಯ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ಸಮಾಧಾನ 
ಚಿತ್ತದಿ೦ದ ಎದುರಿಸಬೇಕು. 

5) ದುಡಿದು ಬದುಕುವ ಛಲ ಉಳ್ಳವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ವಿವಿಧ ಮಜಲುಗಳ 
ಅರಿವುಳ್ಳವರಿಗೆ ದೇವರ ಹಂಗು ಇರಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ದೇವರು ನಮ್ಮ ತಾಪತ್ರಯ 
ಕಳೆಯುವ ಮಂತ್ರದಂಡವಲ್ಲ. ಆತ ಏನಿದ್ದರೂ ಬದುಕನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಬೇಕಾದ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿ. 

6) ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಬದುಕಿದಷ್ಟು ದಿನ ಸಂತೋಷ ಮತ್ತು 
ಸಮಾಧಾನದಿಂದ ಬದುಕುವುದು. 


ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ / ೧೯೧ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆ ಎಂದರೆ ಇಂಥ ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ಬಡವರಿಗೆ 
ಆತ್ಮಗೌರವದಿಂದ ಮುನ್ನುಗ್ಗುವಂಥ ಜೀವನದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದ್ದು. ಜೀವನೋತ್ಸಾಹದಿಂದ 
ತುಂಬಿದಂಥ ಬಡ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ "ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜ' ರಚನೆ 
ಮಾಡಿದ್ದು. "ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳು ಸುಳ್ಳು, ಬಡವರೆಲ್ಲಾ ಒಂದು' ಎಂಬ ಸತ್ಯದ ನೆಲೆಯ 
ಮೇಲೆ ಸಮೂಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಶರಣಸಂಕುಲ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದು. ಆ ಮೂಲಕ ವಿಶ್ವದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ 
ಬಡವರಿಗೆ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದು. 

ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೆ ಒಳಿತಾಗುವ ವಿಚಾರಗಳು ಜನಮಾನಸವನ್ನು ಹೊಕ್ಕಾಗ, 
ಸಮೂಹಪು್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗುತ್ತ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಮಹಾದರ್ಶನಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ಸಾಧನೆಗಳ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ನಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚಳಿಯದೆ ಉಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಉತ್ಸಾಹದ ಚಿಲುಮೆಯಾಗಿ ನಾವು 
ಮುನ್ನುಗ್ಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 


ಹುಲಸೂರಿನಲ್ಲಿ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣನ ಗುಡಿ ಇದೆ. ಇವನ ಆರಾಧ್ಯದೈವ 
ಸೋಮೇಶ್ವರನ ಗುಡಿ ಲದ್ದೆ ಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿದೆ. “ಭಾಪು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮ' ಎಂಬ ಅವನ 
ವಚನಾಂಕಿತದಲ್ಲಿ ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಉತ್ಸಾಹ ಮತ್ತು ದೇವರ ಜೊತೆಗಿನ ಸಲುಗೆಯ 
ಭಾವ ಎದ್ದು ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಈ ವಚನ ನಮ್ಮ ದೇಸಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಂಕೇತವಾಗಿದೆ. 
ಜಾಗತೀಕರಣದ ಜಾಲವನ್ನು ಹರಿದು ಮುನ್ನುಗ್ಗಲು ಬೇಕಾದ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಈ 
ವಚನ ನೀಡುತ್ತದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ದೇಸಿಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವ ಸಾಹಿತ್ಯವಾಗಿ 
ನಮ್ಮ ಮನದಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚಳಿಯದೆ ಉಳಿಯುತ್ತದೆ. 


೧೯೨ / ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ 
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ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನ 
ನಮ್ಮ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು 


ಕಲನ = 

ಕರ್ಪುರದ ಕಾಯದಲ್ಲಿ ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ ೧೫ 
ನೀರಮಾನ್ಹಿ ಕಥೆಗಳು ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ ೧೫ 
ನಾರೀ ಹಳ್ಳದ ದಂಡೆಯಲ್ಲಿ ಚಂದ್ರಕಾಂತ ವಡ್ಡು ೧೫ 
ಮಣ್ಣಿನ ಬಳೆ ಮತ್ತು ಇತರ ಕತೆಗಳು ಶಾಂತಾರಾಮ ಸೋಮಯಾಜಿ ೩೦ 
ಹಂಗಿನರಮನೆಯ ಹೊರಗೆ ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ ೬೦ 
ಅನಾಥ ಪಕ್ಷಿಯ ಕಲರವ ವೀರಭದ್ರ ೧೨೫ 
ಕಾಳಬೆಳುದಿಂಗಳ ಸಿರಿ ರಾಜಶೇಖರ ಹತಗುಂದಿ 

ಹಣದಿ ಶಿವಕುಮಾರ ನಾಗವಾರ ೬೦ 
ಪಟ್ಟಾ ಚಿತ್ರಶೇಖರ ಕಂಠಿ 

ಉಡಿಯಲ್ಲಿಯ ಉರಿ ಕಲಿಗಣನಾಥ ಗುಡದೂರು ೪೫ 
ಮಣ್ಣಿನ ಕುಡಿಕೆ ಡಾ. ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ವಣೇನೂರು ೫೦ 
ಹಂಸೆ ಹಾರಿತ್ತು ಬಿದರಹಳ್ಳಿ ನರಸಿಂಹಮೂರ್ತಿ ೭೫ 
ಬಾಳೆಗಿಡ ಗೊನೆಹಾಕಿತು ಬಿ. ಎಂ. ಬಶೀರ್‌ ೩೦ 
ವಾಸ್ತವದ ಕನವರಿಕೆ ಡಿ. ಬಿ. ರಜಿಯಾ ೩೦ 
ತಪ್ಪಂಡ ಡಾ. ಬಸವರಾಜ ಸಾದರ ೪೫ 
ಹುಡುಕಾಟ ಅಬ್ಬಾಸ್‌ ಮೇಲಿನಮನಿ ೬೦ 
ಪ್ರಕ್ಷುಬ್ಧ ಅಲೆಗಳು ಡಾ. ಪ್ರಹ್ಲಾದ ಅಗಸನಕಟ್ಟೆ ೪೦ 
ದೇಣಿಯಾ ಕೃಷ್ಣ ನಾಯಕ್‌ ೫೦ 
ಮೀಯುವ ಆಟ ಡಾ. ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ ೬೦ 
ಕಾಡಿನ ಬೇರು ಡಾ. ಶಾಂತರಸ ಹೆಂಬೇರಾಳು ೩೫ 
ವಸುಂಧರೆಯ ಗ್ಯಾನ ಡಾ. ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ ೪೦ 
ಸದ್ಯಕಿದು ಹುಚ್ಚರ ಸಂತಿ ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ ೫೦ 
ಮೋಹನ ದಾಸ ಆರ್‌. ಪಿ. ಹೆಗಡೆ ೫೦ 
ಬೇರುಗಳು ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ ೫೦ 
ತೂತು ಬೊಟ್ಟು ಕಲಿಗಣನಾಥ ಗುಡದೂರು ೬೦ 
ಕಣಜ ಡಾ. ಬೆಸಗರಹಳ್ಳಿ ರಾಮಣ್ಣ ಸಮಗ್ರ ಕಥನ ಸಾಹಿತ್ಮ ೪೫೦ 
ಸಮಗ್ರ ಕಥೆಗಳು ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ ೧೫೦ 


ಹಟವಾದಿ ಮತ್ತು ಹುಡುಗಿ 
ಗಾಂಧಿಯೊಂದಿಗೆ 

ಆ ಅಜ್ಜ - ಈ ಮೊಮ್ಮಗ 
ತಮಾಷಾ 

ಜಾಲಿ ಹೊಗಳೆ ನಡುವೆ 
ಮರಾಠಿ ದಲಿತ ಕಾವ್ಯ 
ಕೆಡಹಬಲ್ಲರು ಅವರು ಕಟ್ಟಬಲ್ಲೆವು ನಾವು 
ಗಾಂಧೀಗಿಡ 

ಕಣ್ಣಮುಂದಿನ ಬೆಳಕು 

ಸಿಸಿಫಸ್‌ರ ಸುತ್ತು 

ಕದವಿಳದ ಊರಲ್ಲಿ 

ಅವ್ವ 


ಕಣ್ಮುಚ್ಚಿ ಕಂಡವರು 


ಡಾ. ಬಸರಾಜ ಸಾದರ 

ಜಿ. ಕೆ. ರವೀಂದ್ರಕುಮಾರ್‌ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಶಂಕರ ಪಾಟೀಲ 


ಡಾ. ಬೂದಗುಪ್ಪ ಪಹ್ಹಾದರೆಡ್ಡಿ ೬೦ 
ಪ್ರಮೋದ್‌ ತುರ್ವಿಹಾಳ್‌ ೩೦ 
ಮುದೇನೂರ ಸಂಗಣ್ಣ ೭೫ 
ವಿಕ್ರಮ ವಿಸಾಜಿ ೪೫ 
ಬಿ. ಪೀರ್‌ ಬಾಷ ೪೫ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 2 
ಪೊ. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು ಬೆಟ್ಟದೂರು ೩೫ 
ಸತೀಶ್‌ ಕುರ್ಣಿ ೩೫ 
ದಸ್ತಗೀರ್‌ಸಾಬ್‌ ದಿನ್ನಿ ೩೫ 
೫೦ 
ಬಾ 
೬೦ 
೭೫ 


*೪೧. ಸುನೀತ ಸಂಪದ 
*೪೨. ಮಳೆಯೇ ಮಂಟಪ 
*೪೩. ಬಾಂಬ್‌ ವಿರೋಧಿ ಪಾಕಿಸ್ತಾನಿ ಕವಿತೆಗಳು 
೪೪. ಈ ಮಣ್ಣು ಅಪ್ಪಿಕೊಳ್ಳುವ ಮುನ್ನ... 
*೪೫. ಮಗುಮಲಗಿದೆ ಎದೆಯಮೇಲೆ 
*೪೬. ಚಿತ್ತಾರ 
*೪೭. ಬಾಗಿಲಾಚೆಯ ಮೌನ 
೪೮. ಕಂಪನಿ ಸವಾಲ್‌ 
*೪೯. ನೂರು ಗೋರಿಯ ದೀಪ 
*೫೦. ಉರಿವ ಒಲೆಗಳ ಮುಂದೆ 
*೫೧. ಗಾಂಧೀ ಟು ಗೋದ್ರಾ 
*೫೨. ದರುಶನ 
೫೩. ಲೋಹದ ಕಣ್ಣು 
*೫೪. ಹುಟಾಣಿ ಕೆಂಷು ಶೂ 
೫೫. ಕಡಲಿಗೆಷ್ಟೊಂದು ಬಾಗಿಲು 
೫೬. ರಜಿಯಾ ಅವರ ಕವಿತೆಗಳು 
೫೭. ವರನಂದಿ ಪ್ರತಿಮೆ 
೫೮. ಬಯಲ ಬಾನಿನಲ್ಲಿ 
೫೯. ಸತೀಶ್‌ ಸಮಗ್ರ ಕವಿತೆಗಳು 
ಕಾದಂಬರಿ 
*೬೦. ಮಾಂಡೋವಿ 
*೬೧. ಶಾಮಣ್ಣ 
೬೨. ಗಾಂಧಿ ಬಂದ 
"೬೩. ಬದುಕು 
೬೪. ಹುತ್ತ 
*೬೫. ಲೋಟಸ್‌ ಪಾಂಡ್‌ 
*೬೬. ಚಾಕ್ರಿ ನಿಂಬಜ್ಜ 
*೬೭. ರಂಗನೋ ಮಲೆ ಮಂಗನೋ! 
*೬ಒ೮. ಕೆರೂರುನಾಮಾ 
*೬೯. ಅತಂತ್ರ 
*೭ಂ. ಜನ್ನತ್‌ ಮೊಹಲ್ಲಾ 
೭೩೧. ಬಡುಗಡೆ 
೭೨. ಕರ್ಫ್ಯೂ 
ಪ್ರವಾಸ ಕಥನ 
೭೩. ನನ್ನೊಳಗಿನ ಹಾಡು ಕ್ಯೂಬಾ 
*೭೪. ಪಂಚಮುಖ ಪಂಜಾಬ್‌ 
*೭೫. ನಾ ಕಂಡ ಬರಲ್‌ 
೭೬. ಥೇಮಸ್ಸ್‌ದಿಂದ ಟೈಬರ್‌ವರೆಗೆ 
೭೭. ಆಗ್ನೇಯದಂಗಳದಲ್ಲಿ 
*ಓ೭೮. ಕುಲ ಕಣಿವೆಯಲ್ಲಿ 
೭೯. ಗಾಂಧಿ-ಕೃಷ್ಣರ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ 


ಮರಳುಗಾಡಿನ ಬೆಡಗು 


ಚೆನ್ನವೀರ ಕಣವಿ 

ಎಚ್‌. ಎಸ್‌. ಶಿವಪ್ರಕಾಶ್‌ 
ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಗವಿಸಿದ್ಧ ಎನ್‌. ಬಳ್ಳಾರಿ 
ಎಂ. ಡಿ. ಒಕ್ಕುಂದ 

ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ 
ರೂಪ ಹಾಸನ 

ಸತೀಶ ಕುಲಕರ್ಣಿ 

ಡಾ. ವಿನಯಾ 

ಆರ್‌. ನಿರ್ಮಲ 

ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 
ಸವಿತಾ ನಾಗಭೂಷಣ 
ಡಾ. ಎಚ್‌. ಎಲ್‌. ಪುಷ್ಪ 
ಛಾಯಾ ಭಗವತಿ 

ರೂಪ ಹಾಸನ 

ಡಿ. ಬಿ. ರಜಿಯಾ 

ಜ್ಯೋತಿ ಗುರುಪ್ರಸಾದ್‌ 
ಆಚಾರ್ಯ ರೂಪಚಂದ್ರ 
ಅನು : ಡಾ. ಹಂಚಾಕ್ಟರಿ ಹಿರೇಮಠ 
ಸತೀಶ್‌ ಕುಲಕರ್ಣಿ 


ರವಿ ಬೆಳಗೆರೆ 

ಕುಂ. ವೀರಭದ್ರಪ್ಪ 

ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ 

ಗೀತಾ ನಾಗಭೂಷಣ 

ಬಾಳಾಸಾಹೇಬ ಲೋಕಾಪುರ 
ತಾರಾಭಟ್‌ 

ಬ್ರಹ್ಮದೇವ್‌ ಹದಳಗಿ 
ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಕುಳಾಯಿ 
ಚಂದ್ರಕಾಂತ ಕುಸನೂರ 

ಗುರುರಾಜ ಮಾರ್ಪಳ್ಳಿ 

ಅಬ್ಬಾಸ್‌ ಮೇಲಿನಮನಿ 

ಜಿ. ಬಾಲಚಂದ್ರನ್‌ 

ಅನು : ಕೆ.ಕೆ. ನಾಯರ್‌ 

ಮೂಲ ವಿಭೂತಿ ನಾರಾಯಣರಾಯ್‌ 
ಅನು: ಹಸನ್‌ ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ 


ಜಿ. ಎನ್‌. ಮೋಹನ್‌ 
ಜಿ. ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 
ಡಾ. ಸಿ. ನಾಗಭೂಷಣ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 
ವೆಂಕಟೇಶ ಮಾಚಕನೂರ 


ವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ಇತರೆ 


೮೧. ಲೋಹಿಯಾ ಹಸನ್‌ನಯೀಂ ಸುರಕೋಡ ೧೨೦ 
*ಆ೨. ಸರಳಸಿದ್ದರಾಮ ಚರಿತೆ ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು ೬೦ 
*೮೩. ಶ್ರೀ ಮಧುರಚೆನ್ನರ ಸ್ಮೃತಿಗಳು ಡಾ. ಸಿಂಪಿ ಲಿಂಗಣ್ಣ ೬೦ 
*೮೪. ಕಾಡು ಮತ್ತು ತೋಪು ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ ೯೦ 
೮೫. ಅಮೃತ ಮತ್ತು ವಿಷ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ೧೨೫ 
*೮೬. ಶತಮಾನ ಮೊಗಳ್ಳಿ ಗಣೇಶ ೫೦ 
*೮೭. ಅಣುವೆಂಬ ಸದ್ದಿಲ್ಲದ ಸಾವ ಕುರಿತು ಎನ್‌. ಜಗದೀಶ ಕೊಪ್ಪ ೪ ೨೫ 
*೮೮.. ನಿರ್‌ಬೀಜೀಕರಣದ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪ ಎ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ ೧೨ 
*೮೯. ಬುದ್ಧ ಚರಿತೆ ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು ೧೮೦ 
*೯೦. ಸೌಂದರನಂದ ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು ೧೫೦ 
*೯೧. ನೀರದೀವಿಗೆ ಡಾ. ಕೆ. ವೈ. ನಾರಾಯಣಸ್ಥಾಮಿ ೧೦೦ 
*೯೨. ನಮ್ಮ ಬಡತನ ಸಂವಿಧಾನಕ್ಕೊಂದು ಕಳಂಕ ಜಸ್ಟೀರ್‌ ಸಿಂಗ್‌ ೨೫ 
೯೯೩. ಅಲ್ಲಮ್ಮನ ವಚನ ಚಂದ್ರಿಕೆ ಡಾ. ಎಲ್‌. ಬಸವರಾಜು ೨೫೦ 
*೯೪. ಸೂಳೆ ಸಂಕವ್ವೆ (ನಾಟಕ) ಮುದೇನೂರ ಸಂಗಣ್ಣ ೫೦ 
೯೫. ಚಾತುರ್ವರ್ಣ ಧರ್ಮದರ್ಶನ ಕುಮಾರ ಕಕ್ಕಯ್ಮ ಪೋಳ ಬಾ 
೯೬. ನಾ ನಿಮ್ಮೊಳಗು ಪೊ. ವಿ. ಚಂದ್ರಶೇಖರ ನಂಗಲಿ ೧೦೦ 
"ಬಗ್ಗೆ ಡಾ. ಸಬಿಹಾ ಭೂಮಿಗೌಡ ೬೦ 
*೯೮. ಹಣತೆ: ಜಿ.ಎಸ್‌.ಎಸ್‌. ಅಭಿನಂದನ ಗ್ರಂಥ ೩೦೦ 
*೯೯. ಎಸ್‌. ನಿಜಲಿಂಗಪ್ಪ : ಒಂದು ಅಧ್ಯಯನ ಕೋ. ಚೆನ್ನಬಸಪ್ಪ ೧೨೫ 
೧೦೦.  ಬಸವಪುಜ್ಞೆ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ೧೫ 
*೧೦೧. ಹುತಾತ್ಮ ಭಗತ್‌ಸಿಂಗ್‌ ಜಿ. ಪಿ. ಬಸವರಾಜು ೬೦ 
*೧೦೨. ಗುಣಗೌರವ ಜಿ. ಎಚ್‌. ನಾಯಕ ೭೫ 
*೧೦೩. ಜೀವನಸಂಧ್ಕಾ ಡಾ. ಕೃಷ್ಣಮೂರ್ತಿ ಕಿತ್ತೂರ ಚಾ 
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